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HOOFDSTUK 1. 


De namen der profeten. 


dingen aanduidt, zijn oorspronkelijk geen willekeurig gekozen 

klankverbindingen, maar trachten het wezen dier dingen uit te 
drukken, zooals het uit hunne kenmerkende eigenschappen wordt ge- 
kend. God bracht alle dieren tot Adam om te zien hoe hij ze noemen 
zoude, en zooals hij ze noemde dat zou hun naam zijn. ') Die naam 
was niet willekeurig, maar aanduiding van het door Adam gekende 
wezen. Dit oorspronkelijk karakter der woorden is in meerdere of min- 
dere mate in alle talen nog aanwijsbaar, en al bizonder sterk in de 
Semietische taalgroep, waartoe ook het Hebreeuwsch, de taal des Ouden 
Testaments, behoort. Het ligt dus voor de hand, wanneer men het 
wezen van de profeten des Ouden Verbonds wil trachten te bepalen, 
het onderzoek aan te vangen bij de bespreking van de"namen, waar- 
mede de profeten in Israël worden genoemd, ten einde na te gaan wat 
die ons aangaande hun wezen kunnen leeren. 

De meest voorkomende naam, waarmede in het O. T. een profeet 
wordt aangeduid, is de naam nabi’, ®) welke door de Grieksche over- 
zetting der LXX, de Latijnsche Vulgata, ef in navolging van deze ook 
door onze Statenvertalers is vertolkt door profeet. 

De juiste etymologie van dit woord heeft men tot dusverre nog niet 
kunnen vaststellen. Noch het Hebreeuwsch zelf, noch de te hulp ge- 
roepen verwante talen, het Arabisch en het Assyrisch, hebben hierover 


IED woorden, waardoor de mensch de door hem waargenomen 


1) Gen. 2:19. — 2 Bij de transscriptie der Hebreeuwsche, en andere 
vreemde woorden, heb ik eene schrijfwijze gevolgd, die allerminst aanspraak 
maakt op phonetische zuiverheid, doch mij het eenvoudigst toescheen om den 
oorspronkelijken klank voor het Hollandsch oor te benaderen; N is daarbij 
door spiritus lenis aangeduid. Wat de eigennamen betreft heb ik mij zooveel! 
mogelijk gehouden aan de door onze Statenvertaling of door de klassieken bij 
ons ingeburgerde vormen. 
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voldoende licht kunnen ontsteken. !) Dit belet echter niet dat de eigen- 
lijke beteekenis uit het spraakgebruik met genoegzame zekerheid kan 
worden opgemaakt. Deze is die van spreker, en wel in den zeer be- 
paalden zin van spreker voor een ander, tolk. °) Daarmede stemt vol- 
komen overeen de naam „profeet”, die in het Grieksch gebruikelijk was 
als de technische term voor degenen die bij het Delphische orakel de 
onverstaanbare klanken der Pythia in gearticuleerde woorden en zinnen 
overbrachten, en dus als haar tolken optraden. 

Dat dit de eigenlijke beteekenis van nabi’ is wordt duidelijk in het 
licht gesteld door Ex. 7 : 1, waar Aäron de „profeet van Mozes 
wordt geheeten, omdat hij voor Mozes het woord zal doen bij Pharao. 
En nog nader wordt dit verklaard door Ex. 4 : 16 waar Aäron in 
hetzelfde verband de „mond'’ van Mozes wordt genoemd. Tot dezelfde 
slotsom leidt Jer. 1 : 5 v.v. Daar zegt de Heere tot Jeremia dat Hij 
hem reeds van voor zijne geboorte tot „profeet” heeft bestemd, maar 
deze brengt daartegen het bezwaar in dat hij niet „spreken" kan, omdat 
hij zoo jong is, waarop dan de Heere weder volgen laat: „zie, ik geef 
mijne woorden in uwen mond.” En ook in Jer. 15 : 19 zegt de Heere 
tot den profeet: „en zoo gij het kostelijke van het snoode uittrekt, zult 
gij als mijn mond zijn.” 

Hiermede is evenwel nog niet genoeg gezegd. Het spraakgebruik 
leert ook, dat met den naam nabi niet iedere spreker kan worden 
aangeduid die optreedt als tolk voor een ander, maar alleen die spreker, 
welke optreedt als tolk van eene hoogere macht, van eene goddelijke 
majesteit. Schier overal waar van „profeten’ sprake is, worden deze in 
verband gebracht met de godheid, en treden zij als hare woordvoerders 
op; hetzij dit is de levende, waarachtige God, de God van Israël, hetzij 
een afgod der heidenen (zooals bij de profeten van Baäl); hetzij aan 
dit optreden realiteit ten grondslag ligt, hetzij het berust op inbeelding 
of bedrog (zooals bij de valsche profeten). De nabi’ is altoos de spreker 
die het woord van God vertolkt. En de reeds aangehaalde plaats, Ex. 
7 : 1, vergeleken met Ex. 4 : 16, doet zien dat dit ook de eerste en 
eigenlijke beteekenis is. Mozes wordt hier „God en Aäron zijn „pro- 
feet" genoemd. We hebben hier dus te doen met een overdrachtelijk 


1) Vgl. E‚ Laur, Die Prophetennamen des Alten Testamentes, Freiburg 
(Schweiz) 1903, bldz. 10 v.v. — 2) Niet juist is het daarom nabi’ te om- 
schrijven als den man „der begabt ist mit der Fähigkeit, ausserordentlich klar 
und energisch zu sprechen” (Adalbert Merx, Das Prophetentum des Alten 
Testaments, veröffentlicht von Oskar Herrigel in de Protestantische Monats- 
hefte 1911, bldz. 166.) 
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gebruik, dat ons niet alleen leert hoe God en de profeet onafscheidelijk 
bij elkander behooren, maar ook toont dat de eene mensch voor den 
anderen alleen „profeet” kan zijn in dien oneigenlijken zin waarin de 
een des anderen „God” kan heeten. 

Nu vinden we evenwel enkele plaatsen in het O. T. die een spraak- 
gebruik vertoonen dat met de hierboven ontwikkelde opvatting van 
nabi minder goed schijnt te strooken. 

Ten eerste ontmoeten we in 1 Sam. 18 : 10 het werkwoord „profe- 
teeren’ in een zoodanig verband dat het wel geen anderen zin toelaat 
dan dien van „razen”, „waanzinnig zijn.” We lezen daar namelijk : 
„En het geschiedde des anderen daags, dat de booze geest Gods over 
Saul vaardig werd en hij profeteerde midden in het huis”. Blijkbaar 
wordt hier geteekend hoe de rampzalige koning een aanval van zins- 
verbijstering heeft. Hierbij sluit zich aan dat het adjectief „onzinnig’’ 
een enkele maal nagenoeg als synoniem van „profeet’ wordt gebruikt. !) 
Terwijl eindelijk ook de beschrijving van het wedervaren van Saul en 
zijne boden in 1 Sam. 19 : 20—24 en van het optreden der Baäls- 
profeten in i Kon. 18 : 26—29 aanleiding zou kunnen geven dat men 
zich van het doen der profeten eene voorstelling vormde die meer aan 
wilde razernij dan aan rustig spreken herinnerde. In verband hiermede 
wordt dan ook door een aantal geleerden aangenomen dat de grond- 
beteekenis van nabi’ veeleer is „in geestvervoering geraakt’, „buiten 
zichzelve gebracht” De nabi’ zou dus eigenlijk zijn een „eksta- 
ticus.” En de oudste verschijningsvorm van het profetisme zou deze 
opvatting metterdaad steunen. De eerste profeten, opgetreden in de 
dagen van Samuël, zouden een soort van dansende derwisjen geweest 
zijn, die groepsgewijze onder muziekbegeleiding in wilde ekstase het land 
doortrokken en door hunne schier waanzinnige geestvervoering aan- 
stekelijk werkten. ®) De toetsing van deze hypothese aangaande den 
oudsten vorm van het profetisme blijve tot later bewaard: wat de be- 
teekenis van den naam nabi’ betreft zij hier de aandacht gevestigd op 
het volgende. Van de drie malen dat de qualificatie „onzinnig wordt 
toegepast op een profeet, geschiedt dit twee keer door personen die 
weinig sympathiek staan tegenover de profeten: in 2 Kon. 9:11 door 
de officieren van het leger dat voor Ramoth lag, welke in hooghartige 
geringschatting neerzien op den profetenstand; en in Jer. 29 : 26 door 
Semaja den valschen profeet, den verbitterden vijand van Jeremia. Men 


1) 2 Kon. 9 : 11; Jer. 29 : 2; Hos. 9: 7. — 2 Zie hiervoor vooral 
R. Kraetzschmar, Prophet und Seher im alten Israel, Tübingen u. Leipzig 
1901, bldz. 7 v.v. 
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zal moeten toestemmen dat daaruit al heel weinig valt af te leiden voor 
de eigenlijke beteekenis van nabi’. De derde plaats waar een profeet 
„onzinnig wordt genoemd is het uiterst moeilijke vers Hos. 9 : 7, 
over welks beteekenis de exegeten het nog niet eens hebben kunnen 
worden. }) Ook hieraan kan men dus bezwaarlijk een gegeven ont- 
leenen ter bepaling van den zin van den naam nabi. Wit het op- 
treden van de Baälsprofeten in 1 Kon. 18 : 26—29 zou alleen iets 
zijn op te maken voor de oorspronkelijke beteekenis van dezen naam, 
indien de vroeger vrij algemeen gehuldigde meening gewettigd ware, 
dat de bakermat van Israël's profetie eigenlijk in het vaderland dezer 
Baälsprofeten te zoeken was. °) Tegenwoordig begint men evenwel meer 
en meer te erkennen dat dit niet het geval is;®) maar daarmede ver- 
valt dan ook elke gevolgtrekking die men voor het gebruik van het 
woord „profeteeren’’ uit de handelwijze dezer heidensche, in Israël 
geïmporteerde afgodspriesters zou willen maken. In 1 Sam. 19: 20—24 
dient het wedervaren des konings wel te worden onderscheiden zoo 
van het optreden der profeten als van het wedervaren zijner boden. 
Wat den koning geschiedt wordt hier blijkbaar als iets bizonders 
medegedeeld. Van Saul toch lezen wij: „en hij toog zelf ook zijne 
kleederen uit, en profeteerde zelf ook, voor het aangezicht van Samuêl, 
en hij viel bloot neder dienzelven ganschen dag en den ganschen 
nacht.” Hieruit is duidelijk dat in elk geval het laatste, het doorbrengen 
van een vol etmaal in bewusteloozen toestand, waarbij de toevoeging 
„zelf ook’ ontbreekt, alleen van den koning, en niet van de profeten 
of van de boden des konings geldt. Dat was dus allerminst een bij de 
profeten gewoon verschijnsel, gelijk velen stellen, maar veeleer iets 
ongewoons dat bij de profeten niet voorkwam. De machtige open- 
baring van 's Heeren Geest, die den goddeloozen vervolger van David 
en zijne boden huns ondanks noopt in te stemmen met de profetieën 
der profeten, wordt daarop voor den koning als een oordeel dat hem 
overweldigt en zonder kracht of bewustzijn ter aarde werpt, terwijl het 


d) Nae mijne opvatting wordt hier de qualificatie „onzinnig toegepast op 
de valsche profeten om aan te duiden hunne schromelijke verblinding waardoor 
zij meenen het volk voorspoed te kunnen beloven zonder oog te hebben voor 
de dreigende oordeelen Gods, vgl. mijn proefschr. De valsche profetie in 
Ísraël, Wageningen 1911, bldz. 99 v‚v. — 2 Zooals b.v, aangenomen 
wordt door A. Kuenen, De profefen en de profetie onder Israël, Leiden 
1875, IL, 327 v.; GC. H. Cornill, Der israelitische Prophetismus”, Strassburg 
1909, bldz. 14; en, om nog een der nieuwste werken over de profeten te 
noemen, G., Hölscher, Die Profeten, Untersuchungen zur Religionsgeschichte 
Israels, Leipzig 1914, bldz. 142 v. — 83) Vgl. slechts E. Sellin, Der 
alttestamentliche Prophetismus, Leipzig 1912, bidz. 9 v.v. 
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den vervolgde gelegenheid biedt om te ontkomen.) Wat nu betreft 
het uittrekken der kleederen, dat volgens den tekst bij de profeten wel 
voorkwam, ®) dit behoeft ons volstrekt niet te doen denken aan eene 
ekstatische uitzinnigheid, een wild zich ontblooten, maar kan zeer ge- 
voegelijk worden verstaan als een zich ontdoen van het opperkleed, 
en in dien zin kan dan ook het woord „bloot worden opgevat als 
„zonder opperkleed”, naar een zeer gewoon spraakgebruik, ®) zoodat 
we hierin niets buitengewoons hebben te zien. Zoo blijft dan alleen 
over 1 Sam. 18 : 10, waar de beteekenis „razen” uit het verband vol- 
doende is verzekerd. Intusschen vormt dit geene instantie tegen het 
gestelde, dat de eerste en eigenlijke beteekenis van nabi’ is „spreker 
Gods”; integendeel laat zich de beteekenis „razen uit deze eerste en 
eigenlijke beteekenis van nabi’ zeer wel afleiden en verklaren. De 
waanzinnige, die woorden uit welke buiten zijne zelfcontrole vallen, 
maakte licht den indruk niet te spreken uit zijn eigen bewustzijn, maar 
als tolk van eene hoogere macht, en gold en geldt nog in het Oosten 
voor een door God of een daemon bezetene. *) Daarom kon de werk 
woordvorm hithnabbe’, zich als een nabi’, als een spreker Gods 
gedragen, ook den zin krijgen van „razen’’, „waanzinnig zijn’. 

In de tweede plaats maken we kennis met een gebruik van het werk- 
woord „profeteeren’ dat eer aan „zingen dan aan „spreken" doet 
denken. Zoo in 1 Kron. 25 : 1 v.v, waar melding wordt gemaakt 
van de door David aangestelde zangers en musici „die met harpen, 
met luiten en met cimbalen profeteeren zouden." En dezelfde zin wordt 


1) Volgens A. van Hoonacker is hier in het geheel niet van een 
bewusteloos ter aarde vallen sprake. Hij meent dat ba moet worden opge- 


vat als impf. Qal van bb5, en vertaalt: „en hij galmde lofzangen uit... 
den geheelen dag en nacht’ (De Propheten, een maatschappelijke stand in 
Israël, in Dietsche Warande en Belfort, 1912, Eerste halfjaar, bldz. 15). Aan- 
gezien echter geen andere Qal-vormen van den stam 779 bekend zijn, en ook 
… de beteekenis: lofzangen uitgalmen dubieus moet geacht worden, dient de 
gangbare vertaling den voorkeur te behouden. — 2) Niet onmogelijk is het 
evenwel dat de Masoretische tekst in vs. 24 minder juist is. Het eerste „zelf 
ook” heeft geen antecedent in den context; wij lezen daar nergens dat de 
profeten of de boden van Saul hunne kleederen uittogen, alleen dat zij pro- 
feteerden. Wellicht moet daarom met O. Thenius, Die Bücher Samuels *, 
Leipzig 1864, bldz. 90, in verband met afwijkende lezingen van verschillende 
oude vertalingen, worden aangenomen dat het eerste „zelf ook” niet tot den 
oorspronkelijken tekst behoort. Dan zou dus het afwerpen van het opperkleed 
eveneens uitsluitend bij Saul voorgekomen zijn. — 3%) Zie Job 22 : 6; Jes. 
20 : 2; Mich. 1 : 8 — % Zoo heet een waanzinnige bij de Arabieren 
madzjnoen, di. een door een dzjinn bezetene (W. Robertson Smith, 
Lectures on the Religion of The Semites?, London 1894, bldz. 128). 
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door velen aan het „profeteeren'’ in 1 Sam. 10 : 5, 10 en 19: 20 ge- 
hecht. )) Nu behoeft dit gebruik niets bevreemdends te hebben. Israël's 
religieuze poëzie draagt niet minder een openbaringskarakter dan de 
redenen der profeten. De gewijde dichter en zanger is veelal evenzeer 
een „spreker van de woorden Gods’ als de nabi. En dat dus het 
woord „profeteeren' soms van den gewijden zang wordt gebruikt is 
volkomen natuurlijk en met den eigenlijken zin van nabi in ‘t minst 
niet in strijd. In 1 Kron. 25 : 1 v.v. is dit gebruik boven allen twijfel 
verheven. Dat we echter in 1 Sam. 10 : 5, 10 en 19 : 20 met het- 
zelfde gebruik te doen hebben is zeer betwistbaar. Door het feit dat 
de profeten die 1 Sam. 10 : 5 voorkomen zich bedienen van muziek- 
instrumenten wordt dit althans niet bewezen; immers ook Elisa, die 
niet een gewijden zang aanheft, maar eene woordelijke Godsspraak laat 
hooren, maakt gebruik van „een speelman”. °) Evenmin is het noodig 
aan gewijden zang te denken met het oog op het groote aantal der 
profeteerende profeten. Dat een groot aantal personen profeteerende 
optreedt vinden we ook bij de zeventig oudsten °) en bij de vierhonderd 
Achabsprofeten. ©) Wel zijn het in dit laatste geval valsche profeten, 
„doch dit maakt voor de formeele zijde van hun optreden geen verschil. 
Natuurlijk zullen zoovele profeten niet alle tegelijk gesproken hebben, 
en evenmin is het waarschijnlijk dat ze alle op de rij af na elkander 
hebben geprofeteerd. Eene aanwijzing hoe wij ons het profeteeren van 
zoovele profeten te denken hebben geeft ons de beschrijving van het 
optreden der genoemde Achabsprofeten. Klaarblijkelijk had een hunner, 
in dit geval Zedekia, de zoon van Kenaäna, de leiding. Deze ver- 
kondigde, onder begeleiding van de symbolische handeling (hij had zich 
ijzeren horens gemaakt waarmede hij zonder twijfel stootende bewe- 
gingen uitvoerde), de eigenlijke Godsspraak. ®) De overigen betuigden 
daarmede hunne instemming: „en alle de profeten profeteerden alzoo, 
zeggende: trek op naar Ramoth in Gilead, en gij zult voorspoedig zijn, . 
want de Heere zal het in de hand des konings geven.” %) De hoofd- 
gedachte van de profetie wordt door allen gezamenlijk in den vorm 
van een canon herhaald. In 1 Sam. 19 : 20 zien wij Samuël de lei- 
dende rol vervullen. En het profeteeren van Saul en van zijne boden 
zal allicht als het mede instemmen met dien profetischen canon moeten 
worden verklaard. 


1) O.a. Thenius a. w. bldz. 40, 89; Laur a. w. bldz. 36. — 2) 2 Kon. 
3:15. — 5) Num. 11 : 24 v.v. — 4) 1 Kon. 22 : 6 v.v.; 2 Kron. 
18 : 5 v.v. — 5) 1 Kon. 22 : 11; 2 Kron. 18 : 10, — 6) 1 Kon. 22:12; 
2 Kron. 18 : 11. 
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In de derde plaats vinden we in Gen. 20 : 7 den naam nabi’ ge- 
bruikt in een zin die minder goed schijnt te passen bij de beteekenis 
„spreker Gods’ en eerder doet denken aan een tolk des menschen. 
Daar zegt de Heere van Abraham tot Abimelech: „want hij is een 
profeet, en hij zal voor u bidden opdat gij leeft Hier komt de nabi’ 
«dus voor als voorspreker van de menschen bij God. De beroemde 
Assyrioloog Hugo Winckler heeft zelfs de meening bepleit dat de 
eigenlijke en oorspronkelijke zin van nabi’ was: voorspreker in rechts- 
zaken, advocaat, en tevens politicus, in zekeren zin zelfs diplomaat. °) 
Intusschen kan eene enkele plaats waar nabi’ voorkomt als voorspreker 
van menschen niet opwegen tegen het doorgaande spraakgebruik des 
O. T. dat hem ons teekent als tolk van God. 

We zien dus dat er geen gegronde twijfel behoeft te rijzen aan de 
juistheid van het resultaat waartoe ons het doorgaande spraakgebruik 
des O. T. brengt, dat de naam nabi’ beteekent spreker, die het woord 
van God vertolkt. 

Een andere, hoewel minder gebruikelijke naam voor de profeten is 
ro’eh of chozeh, waarvoor onze Statenoverzetting heeft ziener of 
schouwer, zooals b.v. in Jes. 30 : 10, waar beide nevens elkander 
woorkomen: „die daar zeggen tot de zieners: ziet niet; en tot de 
schouwers: schouwt ons niet wat recht is; spreekt tot ons zachte 
dingen ; schouwt ons bedriegerijen.” °) 

Tegenwoordig is men veelal de meening toegedaan, dat „ziener en 
„profeet”’ niet twee verschillende namen zijn voor eenzelfde categorie 
van menschen, maar inderdaad, althans oorspronkelijk, ook twee onder- 
scheidene klassen van personen aanduiden. Deze meening houdt ver- 
band met de beschouwing over den oudsten vorm van het profetisme 
waarmede we reeds kennis maakten, dat nl. de nebi’'im, de „profeten, 
oorspronkelijk een soort van dansende derwisjen waren. Van deze wilde 
ekstatici onderscheidt men dan den meer rustigen „ziener’ als den man 
die voor den Israeliet de vraagbaak was in alle aangelegenheden waar 
diens eigen rede-kennis hem begaf, een doodgewone orakelverkondiger 
dus. Eerst uit de samensmelting van ekstatische nebi’im en orakelende 
„zieners” zou in later tijd de gestalte der profetie zijn geboren welke 


1) In verschillende zijner geschriften, het laatst in Vorderasien im zweiten 
Jahrtausend, Mitteilungen der Vorderasiatischen Gesellschaft 1913, 4e stuk, 
bldz. 12 v.v. — 2) Verder zie men plaatsen als 1 Sam. 9 : 11 v.v; 1 
Kron. 9 : 22; 26 : 28; 2 Kron. 16 : 7, 10. (ro'eh), en 2 Sam. 24: 11; 2 
Kon 17: 13: 1 Kreon. 21 : 9;-2 Kron, 9: 29; 12: 15; 19 : 2; 33 : 18; 
Jes. 29 : 10; Am. 7 : 12; Mich. 3 : 7 (chozeh). 
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in mannen als Jesaja en zijns gelijken ons tegemoet treedt. !) Het is 
evenwel voor deze meening niet zeer gunstig dat Samuël, de ziener bij 
uitnemendheid, ook profeet wordt genoemd, ®) en als profeet optreedt. °) 
Ook nog op andere plaatsen komen beide namen nevens elkander als 
volkomene synoniemen voor. “) Ten voordeele van de scheiding tusschen 
„profeten” en „zieners’’ voert men aan Î Sam. 9 : 9: „want die heden 
een profeet genoemd wordt, die werd eertijds een ziener genoemd.” 
Men wil in deze taalkundige opmerking lezen, dat de titel „profeet 
in den ouderen tijd nog niet werd gebezigd voor de „zieners’, maar 
ze zegt alleen dat de titel „ziener” welke in later dagen voor de pro- 
feten in onbruik was geraakt zeer gewoon was in de dagen van Samuël, 
zonder daarmede nog te kennen te geven dat in die dagen de naam 
„profeet” nevens „ziener’ niet voorkwam. ®) Ook deze veelbesproken 
aanteekening steunt dus veeleer de gelijkstelling van „ziener en „pro- 
feet’ dan het tegendeel. 

De beide namen ro'eh zoowel als chozeh zijn Participiaalvormen. 
van werkwoordstammen die „zien”’ beteekenen, en op zichzelf zonder 
meer niets anders aanduiden dan de functie van het menschelijk oog, 
maar vervolgens, evenals ons „zien ’, ook kunnen gebezigd worden van 
aanschouwing met het geestelijk oog (in den zin van „weten, „verstaan’”’). 
Dit zien met het lichamelijk zoowel als met het geestelijk oog is allen 
menschen gemeen. Indien nu bepaalde personen in onderscheiding van 
anderen „zieners”’ worden geheeten, kan dit niet anders beduiden dan 
dat aan deze personen eene bizondere gave des gezichts is ge- 
schonken, waardoor zij meer zien, meer weten dan anderen. Zij zien, 
waar anderer lichamelijk of geestelijk gezichtsvermogen tekortschiet. 
Zij zien, wat anderen niet kunnen waarnemen. Dit blijkt duidelijk uit 
de plaats waar ons deze naam de eerste maal ontmoet, de geschiedenis. 
der verloren ezelinnen van Saul's vader Kis. °) Saul en zijn jongen be- 
geven zich tot den „ziener’ Samuël, omdat ze verwachten dat hij wel 
zal weten waar de door hen tevergeefs gezochte ezelinnen zich be- 
vinden, en dat hij hun dus den weg zal kunnen wijzen dien ze moeten 
inslaan om deze terug te vinden. 

Dit zien van wat anderen niet zien is dan door God gewerkt. 


1) Zie vooral de reeds genoemde studie van Kraetzschmar, Prophet und 
Seher im alfen Israel. Voorbereid is zijne beschouwing evenwel door Kuenen, 
Wellhausen, Stade, Smend. Vgl. b.v. Kuenen, a.w. II, 330. — 
2) 1 Sam. 3: 20. — 5) 1 Sam. 19 : 20. — 4 2 Sam. 24 : 11;2 Kon. 
1 De Am. 7: 12-14, — 5) Zoo Sellin a.w. bldz, 8. — 6) 1 Sam. 

RRA A 
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1-Sâm.-0 Ô bewijst dat het „gaan tot den ziener" ten doel had „om 
‘God te vragen’. Wie den ziener raadpleegde hield zich dus over- 
tuigd dat diens meerdere wetenschap berustte op Goddelijke openbaring. 
Herhaaldelijk wordt dan ook de Godsopenbaring welke de profeten 
ontvingen zelf „gezicht genoemd; *) en de werkzaamheid van hunnen 
‚geest bij het in zich opnemen dezer Godsopenbaring aangeduid als een 
Azien’ 1, | 

Een duidelijk onderscheid tusschen ro'eh en chozeh is niet aan- 
wijsbaar. De bekende Eduard König heeft gemeend zulk een 
onderscheid hierin te kunnen vinden, dat de werkwoordstam waarvan 
roeh is afgeleid uitsluitend van ware profeten zou worden gebruikt, 
terwijl de werkwoordstam waarvan chozeh is gevormd meer bij 
voorkeur op valsche profeten zou worden toegepast. ®) Dit stemt even- 
wel met de feiten niet overeen. In Jes. 28 : 7 wordt de werkwoordstam 
waarvan ro'eh is gevormd wel degelijk gebezigd om het „gezicht” der 
valsche („dolende"') profeten aan te duiden. *) Veeleer leeren de feiten 
dat beide benamingen volkomen synoniem zijn en door elkander worden 
gebruikt. In Jes. 30 : 10 staan beide parallel nevens elkander, de pro- 
feet Hanani wordt zoowel ro’eh®) als chozeh ®) geheeten, en vooral 
in het boek Daniël is duidelijk hoe beide werkwoordstammen zonder 
eenig verschil in beteekenis elkander afwisselen. ’) 

De naam ziener doet ons dus den profeet kennen als den ont- 
vanger van Goddelijke openbaring, waardoor hem dingen worden ont- 
dekt, die den mensch langs anderen weg niet bekend waren geworden, 
of ook niet konden worden. 

Nevens deze besproken benamingen „profeet en „ziener”, die de 
eigenlijke onderscheidende titels van dezen stand vormen, ontmoeten 
wij buitendien in het O. T. nog verschillende andere namen waarmede 
zij bij gelegenheid worden genoemd. 


WEN 12 765" Sam. 3: 1,715, 2 Sam. 7e 17; Jes Iri 1; 2E: 2; 
Wisa 0: Bzeeh. 1-15 7 #26: 823; HM; 24e 12 23, 274 400224 
BEW D an. 8 rt v.v, 9424; Hos. 127411; Jo: Ze: 285 Natl, 0 M5 
Bla 20 Aad on Ms le nZuades 13 Ams Lea 1 ; Mich. 1 : 1 ; Hab. 
1 1; enz. — 2% F. E. König, Der Offenbarungsbegriff des Alten 
Testamentes, Leipzig 1882, II, 29 v.v. — %) Natuurlijk was deze plaats aan 
de aandacht van König niet ontgaan. In zijn eigenlijk betoog laat hij haar 
evenwel rusten, om a.w. II, 164 in een noot terloops op te merken, dat hij 
het in geding zijnde woord in de betrokken plaats niet als „gezicht” kan 
opvatten, wijl de werkwoordstam nN niet van valsche profeten wordt ge- 
bruikt. Maar hiermede maakt hij zich schuldig aan eene petitio principii. — 
5) 2 Kron. 16: 7, 10. — ©) 2 Kron. 19: 2. — 7) Zie b.v. Dan. 8:15 
(rm), 16 (aN=), 17 (weer nim), 26 (beide), 27 (weer HN). 
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Zoo in de eerste plaats man Gods. Dit is een titel waarmede vooral 
profeten van den ouderen tijd worden gesierd: Mozes, ') Samuël, °} 
Elia, 5) Elisa, *) Semaja, ®) Hanan %) en ettelijke ongenoemden. 7) 

Deze naam is wel de meest algemeene waarmede een profeet kan. 
worden aangeduid. Hij drukt toch op zichzelve niets meer uit dan dat 
de dusgenoemde persoon in een bizonder nauwe betrekking staat tot 
God, %) waardoor hij zich boven anderen onderscheidt ; zoodat, hoewel. 
zeldzaam, ook anderen dan profeten met dezen naam kunnen worden 
genoemd. ®) Nader gepreciseerd wordt deze betrekking niet. De naam 
laat toe haar te nemen in den wijdsten omvang. 

Zoo kan men in de betiteling als „man Gods" zien een zedelijke 
waardeering en hoogachting: de man Gods is een heilig man, want 
alleen zulk een kan in bizondere, nauwe gemeenschap met God leven ; 
zoo vereert de Sunamietische Elisa, omdat zij „gemerkt heeft dat deze 
man Gods heilig is’. !°) Eveneens kan men in dezen naam vinden de 
toekenning van eene bovenmenschelijke wetenschap: de man Gods is 
Gods vertrouwde, verborgene dingen worden hem door God geopen- 
baard; daarom wordt Saul door zijn jongen verwezen naar Samuël, 
den man Gods, om inlichtingen aangaande de verloren ezelinnen te 
verkrijgen. }) Verder staat de man Gods ook in Gods bizonderen 
dienst: hij heeft eene roeping hem van Godswege opgelegd, *) en hij 
is gebonden aan eene bepaalde Goddelijke lastgeving waarvan hij onder 


a imDeuts 133% al stJozl 446 sn Keon 23e irl40 20 Krone JONS TGS REE 
35: 25 Ps. 90: 1. — 2) 1 Sam. 9: 6 v.v, smar WoKonr WRR 
23Kon. die: 0 v.v. mid) 2 Kon. 4 2 7e 8 veva 40e viv. ORO 
ÓP OOV, Ves edet Waves Ot ZVV d NNI LO NONNEN 
2 Kron. 11 : 2. — 6) Jer. 35 : 4. Naar analogie van Jer. 1 : 2,3;28:1; 
Zach. 1 : 1 slaat „man Gods’ hier op Hanan, niet op Jigdalja. Hanan toch 
zal de meer beteekenende persoonlijkheid geweest zijn, omdat de „zonen van 
Hanan" zich naar hem noemden (EF. Giesebrecht, Das Buch Jeremia ?, 
Göttingen 1907, bldz. 193). — 7) 1 Sam. 2:27; 1 Kon. 13 : 1 v.v. en 2 Kon. 
23:16, 17; 1 Kon. 20:28; 2 Kron. 25:7 v.v. — 8) Door N. Söderblom, 
Das Werden des Gottesglaubens, Deutsch von R. Stübe, Leipzig 1916, 
bldz. 300, wordt DiN opgevat als „ausserordentlich'. We zouden hier 


dan te doen hebben met een Genitivus qualitatis. Dat dit onjuist is, en de 
Genitivus hier een werkelijke Genitivus is blijkt eenerzijds uit de volkomen 
analoge verbinding Isj-baal (Esj-baal), man van Baal, eigennaam van een der 
zonen van Saul (1 Kron. 8 : 33; 9 : 39), elders Isj-bosjet (2 Sam. 2: 8 
enz.), vgl. ook Caspari, Neue Kirchliche Zeitschrift 1916, bldz. 806 ; ander- 
zijds uit de overeenkomstige profetennamen knecht Gods (1 Kron. 6:49; 
2 Kron. 24 : 9; Neh. 10 : 29; Dan. 9:11) en bode Gods (2 Kron. 36 : 16), 
waarover hierna te handelen is. — 9%) Vgl. Richt. 13 : 6, 8; 2 Kron.8: 14; 
Neh. 12 : 24, 36. — 10) 2 Kon. 4:8. — HI) 1Sam.9:6. — 12) 1 Kon. 
13e Lviv, 
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geene omstandighedén mag afwijken. }) Maar ook staat hij onder Gods. 
bizondere bescherming, ®) en beschikt over Goddelijke krachten: hij is 
in staat wonderen te doen; zoo wordt Elia door de weduwe van Zar- 
fath erkend als een man Gods, omdat hij haar zoon in het leven heeft 
teruggeroepen, °) en tegenover de ironie van Ahazia’s hoofdlieden be- 
wijst hij dat hij waarlijk een man Gods is door vuur op hen te doen 
vallen van den hemel om hen en hunne manschappen te verteren. *) 

Eenigszins nader bepaald wordt de betrekking tusschen God en den 
profeet, waarvan de naam „man Gods” getuigenis aflegt, door de be- 
naming knecht des Heeren of knecht Gods. Deze wordt 
zoowel in het enkelvoud gebruikt van bepaalde, met name genoemde- 
profeten als Mozes, ®) Ahia,°) Elia, ?) Jona, ®) en Jesaja, ®) als ook in 
het meervoud van de profeten in het algemeen. °°) 

De betrekking tusschen God en den profeet is dus een dienst- 
betrekking. De profeet is een uitvoerder van Gods bevelen, een werk- 
tuig in 's Heeren hand; hij staat met al zijne lichamelijke en geestelijke 
krachten ter beschikking van zijn Gebieder. Natuurlijk kan ook weer 
de dienst dien deze „knecht des Heeren" heeft te verrichten van onder- 
scheiden aard wezen. Daarom kunnen ook anderen dan profeten 
„knechten des Heeren” worden geheeten, en dat geschiedt inderdaad 
zeer dikwijls. „Knechten des Heeren’ worden genoemd Jozua, *°) Job, *°) 
David, *) Zerubbabel, ‘*) en in het algemeen de godvruchtigen ; *®) ook 
wordt wel het geheele volk Israël met dien naam bestempeld; 1°) ja 
zelfs een heidensch koning als Nebukadnezar *°) of de wereldmacht 
Assur }°) kunnen in een bepaald opzicht de „knecht des Heeren’ zijn. Vooral 
ook wordt de naam „knecht des Heeren’ gebruikt om den Messias aan te- 
duiden. 2%) Uit het verband moet in al deze gevallen blijken in welken 
zin de dus genoemde een „knecht des Heeren” is, en hoedanig de 


EREKons 13 : 1524, — 2) 1 Kon. 13: 4, — 51 Kon. 17424 — 
ORR Kon 12912 — 5) Ex 14: 31; Num. 12:77, 8; Deuts 34 4052 
DEORE: 080031033700: 245 Iser l2 ASR 12063 red lA zale 
BR 222 viv. s 2eKon. 18e: 125 1e Krons 6: 495 2, Kron. les 324490 
Neh. 10 : 29; Dan. 9 : 11; Mal. 4: 4. — 6) 1 Kon. 14 : 18; 15:29, — 
Oe kou LS. 0,305 2n kon 95 36510424105 es 8). 2e Kon, 14ra 2D 
Bnn 20de ihn 2e Kon Os 74401 Zos 13 23402 be vo 10 40124 0020 Ezra 
Ren ler nl 297029 iets 295 195 IInsnlas 44 : 04; Ezech A8 al7: 
Dan. 9 : 6, 10; Am. 3 : 7; Zach. 1 : 6. — |!) Richt. 2: 8. — 12) Job 
ORI AA Vonne!) Ps, 8914 At 2leogers Wier Haggr2ers2d, — 
ete se alesdl's Oawves td 21; Jer. 30 3110046 #27, 
28; Ezech. 28 : 25; 37 : 25; enz. — 17) Jer. 27 : 6; 43:10. — 18) Jes. 
BORNE oer Jes. 42: 15,50 : 104752: 134 SJeedl; enz. 
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dienst is dien hij voor God heeft te verrichten. Door den naam zelf 
wordt daaromtrent niets naders verklaard. 

In welken zin de profeten „knechten des Heeren” zijn leert ons de 
vrijwel staande uitdrukking: „gelijk als de Heere gesproken had door 
den dienst van zijne knechten, de profeten’ of „van zijnen knecht, den 
profeet’. ') De dienst der profeten bestaat dus in het overbrengen 
van Gods woord; „knechten des Heeren” zijn zij als zijne bood- 
schappers; zij zijn belast met het uitspreken van datgene wat de Heere 
tot anderen te zeggen heeft. 

En zoo kan een profeet dan ook heeten bode des Heeren of 
bode Gods. Dezen naam, die de verhouding tusschen God en den 
profeet het nauwkeurigst omschrijft en derhalve de draagwijdte van 
den titel „man Gods” zuiver bepaalt, vinden we in het enkelvoud 
slechts éénmaal, nl. van Haggaï, ®) en in den meervoudsvorm weinig 
vaker. ®) Ook in den persoonsnaam Maleachi, die dan als „mijn bode" 
zou moeten gelezen worden, heeft men deze profeten-benaming meenen 
te kunnen ontdekken, doch hiervoor is al zeer weinig grond. *) 

„Bode des Heeren’ zou men bijna kunnen beschouwen als eene ver- 
klarende omschrijving van den naam nabi, profeet. Immers, een 
„bode des Heeren)’, een gezant die in 's Heeren naam een boodschap 
over te brengen heeft, die dus te spreken heeft wat God, zijn Zender, 
hem in last gaf, dat is de nabi, de „profeet, de spreker van het 
woord van God. 

Ten slotte hebben wij er nog onze aandacht aan te schenken dat de 
profeten in overdrachteliĳjken zin ook wel wachters worden ge- 
heeten. Daarvoor zijn twee verschillende Hebreeuwsche benamingen 
gebruikelijk, nl. sopheh, resp. m°sappeh,®) en sjomer.®) 

De eerste beduidt eigenlijk dengene die „op den uitkijk staat’, en 
wordt vooral gebruikt van den wachtpost die voor de veiligheid van 
eene vesting of versterkte stad is uitgezet en van den toren af reeds 


1). YT Kon. F4: 18; 2 Kon. 9: 36; 10: 10; 17 : 23; Al : 107 M4iA 
2?) Hagg. 1 : 13. — 3) 2 Kron. 36 : 15, 16; Jes. 44 : 26. Ten onrechte 
worden de „boden uit deze laatste plaats geschrapt door K. Budde, Zum 
hebräischen Klagelied, in het Zeitschrift für die alttestamentliche Wissenschaft 
1891, bldz. 236, en in Kautzsch, Die Heilige Schrift des alten Testaments 3, 
Tübingen 1909/10, ter plaatse. — #4) Deze meening is vooral bepleit door 
E. W. Hengstenberg, Christologie des A. T.?, Berlin 1854—57, III, 1, 
583 v.v. Vgl. echter Volck in Herzog's Realencykl.3, XII, 107 v. en 
J. CG. de Moor, De profeet Maleachi, Amsterdam 1903, bldz. 6 v.v. — 
5) Jes, 52: 8; 56-: 10; Jer. 6: 17; Ezech: 3 : 17: 33 : 17: Mich. 754 — 
9) Jes, 21 <'tI; 125 62%: 6 
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in de verte ‘den naderenden vijand kan waarnemen. De tweede heeft 
meer den zin van „bewaker, b.v. van de kudde. }) Overdrachtelijk 
worden nu deze namen op de profeten toegepast, omdat zij, evenals 
de wachter op den uitkijktoren en de bewaker der kudde, te waken 
hebben voor het welzijn van datgene wat onder hunne hoede is ge- 
steld. Dat is het volk Israël, voor welks heil zij hebben zorg te dragen 
door getrouwelijk den hun bevolen Goddelijken last over te brengen. 

Omdat we hier met een overdrachtelijk gebruik te doen hebben, is 
het niet met volkomen zekerheid te zeggen of in alle ter zake dienende 
plaatsen inderdaad de profeten bedoeld worden, Zoo wordt in Jes. 
52 : 8 door sommigen, en wellicht niet ten onrechte, het woord 
„wachters in eigenlijken zin opgevat; ®) terwijl over Jes. 56 : 10 de 
meeningen verdeeld zijn of hier uitsluitend aan profeten dan wel aan 
de leidslieden des volks in het algemeen moet worden gedacht. ®) In 
de overige teksten wijst echter het verband uit dat geen anderen dan 
de profeten kunnen bedoeld zijn. 

Een klassieke plaats voor de beteekenis van het woord „wachter” 
als profetennaam is Ezech. 33 : 1-9: „En des Heeren woord ge- 
schiedde tot mij, zeggende : Menschenkind, spreekt tot de kinderen uws 
volks, en zeg tot hen: Wanneer ik het zwaard over eenig land breng, 
en het volk des lands eenen man uit hunne einden neemt, en dien voor 
zich tot eenen wachter stelt; en hij het zwaard ziet komen over het 
land, en blaast met de bazuin, en waarschuwt het volk; en een, die 
het geluid der bazuin hoort, wel hoort, maar zich niet laat waar- 
schuwen; en het zwaard komt, en neemt hem weg, diens bloed is op 
zijn hoofd. Hij hoorde het geluid der bazuin, maar liet zich niet waar- 
schuwen, zijn bloed is op hem; maar hij, die zich laat waarschuwen, 
behoudt zijne ziel. Wanneer daarentegen de wachter het zwaard ziet 
komen, en blaast niet met de bazuin, zoodat het volk niet is gewaar- 
schuwd; en het zwaard komt, en neemt eene ziel uit hen weg; die is 
wel in zijne ongerechtigheid weggenomen, maar zijn bloed zal ik van 
de hand des wachters eischen. Gij nu, o menschenkind, ik heb u tot 
eenen wachter gesteld over het huis Israëls; zoo zult gij het woord 
uit mijnen mond hooren, en hen van mijnentwege waarschuwen. Als 


1) Zoo in 1 Sam. 17 : 20 „hoeder". — 2% Oa. in de commentaren van 
von Orelli en Duhm; door Budde bij Kautzsch, en Max Haller, 
in Die Schriften des Alten Testaments in Auswahl, 2te Abt. 3er Band, 
Göttingen 1914, bldz. 55. — 3) Het eerste wordt voorgestaan door de 
commentaren van Delitzsch, von Orelli en Dillmann—Kittel; voor 
het laatste verklaren zich die van Knobel—-Diestel, Duhm en Marti, 
benevens Budde. 

Profeten O. V. 2 
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ik tot den goddelooze zeg: o goddelooze, gij zult den dood sterven ; 
en gij spreekt niet, om den goddelooze van zijnen weg af te manen ; 
die goddelooze zal in zijne ongerechtigheid sterven, maar zijn bloed zal 
ik van uwe hand eischen. Maar als gij den goddelooze van zijnen 
weg afmaant, dat hij zich van dien bekeere, en hij zich van zijnen weg 
niet bekeert, zoo zal hij in zijne ongerechtigheid sterven ; maar gij hebt 
uwe ziele bevrijd” Uit deze plaats blijkt overtuigend dat het derde 
van vergelijking tusschen den „wachter” en den „profeet gelegen is 
in het waarschuwen tegen dreigend gevaar. Evenals de uitkijk van 
den toren het waarschuwingssein geeft, wanneer de vijand in aantocht 
is, zoo heeft ook de profeet als „wachter”’ den goddelooze te waar- 
schuwen tegen het hem bedreigend oordeel Gods. 

Het is derhalve onjuist wanneer sommigen het woord „wachter’ 
als profetennaam willen verklaren uit het wachtend uitzien, spiedend 
turen, hetzij naar de teekenen des tijds, de katastrofen die in de lucht 
hangen, }) hetzij naar de openbaring Gods. °®) Men zoekt daarvoor steun 
in Jes. 21 : 6 en Hab. 2 : 1. De eerstgenoemde plaats luidt: „Want 
aldus heeft de Heere tot mij gezegd: ga henen, zet eenen (naar den 
Hebr. tekst: den) wachter, laat hem aanzeggen wat hij ziet.” De 
„wachter’’ wordt hier dan als een van den profeet onderscheiden per- 
soon, zelfs wel als zijn „dubbel-ik’’ °%) gedacht, door wiens bemiddeling 
hij de Godsopenbaring ontvangt. Het ligt evenwel veelmeer voor de 
hand den „wachter”’ in letterlijken zin te nemen, en te denken aan eene 
visionaire of fguurlijke beschrijving van Babel's val, waarin geteekend 
wordt hoe de uitkijk wacht op de boden die het bericht van Babel's 
inname komen brengen. In Hab. 2 : 1 lezen we: „ik stond op mijne 
wacht, en ik stelde mij op de sterkte, en ik hield wacht om te zien 
wat Hij in mij spreken zou, en wat ik antwoorden zou op mijne be- 
straffing”” Inderdaad bewijst deze tekst dat een begeeren naar, een 
vragen om, een uitziend wachten op eene Godsopenbaring bij de pro- 
feten voorkwam. Maar hij zegt toch niet dat dit de gewone regel was. 
Eer zou uit de bizondere vermelding van dit feit het tegendeel kunnen 
worden afgeleid. En dat dit wachtend uitzien naar eene openbaring 
dan in verband zou staan met den naam „wachter, wordt hier in het 
minst niet aangeduid. Tegenover de duidelijke en uitvoerige verklaring 


ij Cornill ar w. bldz. 35. — 2 Laut aw. bldz 105: A; B. 
Davidson, Old Testament Prophecy, Edinburgh 1904, bldz. 83. — 3 Zoo 
in de commentaren van Duhm, Marti en Gray, door Guthe bij 
Kautzsch, Haller, a.w. bldz. 18, en Gunkel in het art. Propheten in 
Die Religion in Geschichte und Gegenwart, TV, 1869. 
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van Ezech. 33 : 1—9, die buitendien nog wordt gesteund door Ezech. 
3:17 vv. en Jer. 6 : 17, kan Hab. 2 : 1 dus geen gewicht in de 
schaal leggen. 

Wel mag niet worden voorbijgezien, dat het werk dat de profeten 
als „wachters doen ook op openbaring berust. Ezech. 33 : 7 zegt het 
uitdrukkelijk: „zoo zult gij het woord uit mijnen mond hooren, en hen 
van mijnentwege waarschuwen.” De waarschuwing van den profeet is 
in laatster instantie eene waarschuwing Gods. Maar het „waarschuwen’’ 
blijft dan toch het karakteristieke van den „wachter”; de profeet is 
een wachter, omdat hij door zijn waarschuwend woord waakt voor 
het heil van zijn volk. 


HOOFDSTUK II. 


Het begrip profetie. 


ATTEN wij wat we in ons eerste hoofdstuk bij de bespreking 

van de namen der profeten vonden saam, dan komen wij tot 

dit resultaat: het begrip „profetie” sluit in zich twee elementen, 
nl. een productief en een receptief, of anders gezegd een actief en een 
passief element. Immers uit de onderscheidene benamingen die in het 
O. T. voor den profeet gebruikelijk zijn, leeren wij dezen kennen als 
een persoon die een bepaalde taak te volbrengen, een bepaalde functie 
te verrichten heeft, doch die in de vervulling van deze taak en functie 
ook weder niet optreedt uit eigen initiatief, maar gevoed uit Hooger 
bron, aangedreven door Hooger kracht. 

De profeet is een man Gods, en als zoodanig moet hij kracht van 
zich doen uitgaan, energie ontplooien, als een „man’ zich openbaren. 
Hij is een knecht Gods, en als zoodanig heeft hij een dienst te ver- 
richten, een opdracht ten uitvoer te leggen. Hij is een bode Gods, 
en als zoodanig heeft hij een boodschap over te brengen, zich van een 
last te kwijten. Hij is een wachter, en als zoodanig heeft hij zijne 
waarschuwende stem te laten weerklinken. Hij is profeet, en als 
zoodanig heeft hij te spreken, zijn woord te doen hooren, zijn getui- 
genis te laten uitgaan. Dit is het productieve, het actieve element. 
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Doch in die trits van namen: man Gods, knecht Gods, bode 
Gods, welke in opklimmende orde de roeping van den profeet al nauw- 
keuriger bepalen, komt tevens uit des profeten volstrekte afhankelijk- 
heid van den Allerhoogste. Hij is man, knecht, bode van God. Al wat 
hij is en al wat hij verricht vloeit voort uit zijne verhouding tot God. 
Het is Gods kracht die zich in hem openbaart, Gods werk dat hij 
verricht, Gods last dien hij overbrengt. Ook als wachter ontleent hij 
zijne waarschuwing aan Goddelijke opdracht en Goddelijke inwerking ; 
hij zal het woord uit 's Heeren mond hooren en Israël van Zijnentwege 
waarschuwen. ®) En als profeet heeft hij geen ander woord te spreken 
dan het woord van God. Dit is het receptieve, het passieve element. 
Bizonder wordt nog dit element uitgedrukt door den naam ziener. 
De profeet „ziet'’ wat hem door God te aanschouwen wordt gegeven. 
Het „zien is het in zich opnemen van de openbaring Gods, welke door 
den profeet dan wederom aan anderen moet worden medegedeeld. 

Zoo leeren ons dus de namen der profeten in de profetie een pro- 
ductief of actief en een receptief of passief element onderscheiden. We 
hebben daarin zoowel eene bepaling van hetgeen de profeet doet, als 
van de wijze waarop hij daartoe komt. ®) 

Wat nu het eerste, het productieve of actieve element betreft, dit 
wordt het scherpst en nauwkeurigst aangegeven door den naam pro- 
feet. Deze naam toch leert dat de daarmede aangeduide persoon een 
spreker is, een verkondiger van zekere dingen, die hij mededeelt aan 
degenen voor wie ze bestemd zijn. Door dezen naam wordt zijn taak, 
zijn dienst dien hij als man Gods, als knecht des Heeren te vol- 
brengen heeft, nauwkeurig omschreven; die taak en dienst bestaat in 
het overbrengen van een woord, in het verkondigen van een bood- 
schap, hetgeen dan ook wordt uitgedrukt door den naam bode Gods. 
En, waar de profeet een wachter is, die zijne volksgenooten heeft 
te waarschuwen voor het verderf, doet hij ook die waarschuwing uit- 
gaan door zijn woord. Het productieve, actieve element in het begrip 
„profetie! is derhalve het spreken, het verkondigen. 

Het tweede, het receptieve, passieve element geeft van dit spreken 
aan de bron en den inhoud. De profeet toch put wat hij te verkon- 
digen heeft niet uit zichzelve, maar ontvangt het als knecht Gods 
van den Allerhoogste. God is dus de bron der profetische verkondiging. 


1) Ezech. 33: 7. — 2 Vgl. Laur, Die Prophetennamen des A. T., 
bldz. 150 v.v; Davidson, Òld Testament Prophecy, bldz. 79 v.v.; von 
Orelli art. Prophetentum des A. T. in Herzog's Realencykl. 3, XVI, 90 v.v. 
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En de inhoúd van deze profetische verkondiging is derhalve Gods 
openbaring. Wat de profeet te spreken, te verkondigen heeft wordt 
hem eerst door God zelf medegedeeld, geopenbaard. Daarom is hij een 
ziener; hij ziet wat anderen niet zien, hem wordt een licht ontstoken 
over dingen die anderen verborgen blijven; God stelt zich met hem 
in betrekking en maakt hem bekend wat noch hijzelf noch iemand anders 
wist of weten kon. Het receptieve, passieve element in het begrip 
„profetie is derhalve het ontvangen van Goddelijke openbaring. 

De profeet is alzoo een spreker, maar ook een ontvanger van God- 
delijke openbaring; en de band die deze beide elementen saamverbindt 
ligt hierin, dat het de ontvangen Goddelijke openbaring is, welke de 
profeet heeft uit te spreken, waarvan hij door zijn woord, door zijne 
verkondiging, aan derden heeft mededeeling te doen. Zoo komen we 
dan tot de bepaling van het begrip „profetie” als de verkondiging van 
waf God openbaarde. 

Dat wij tot dit resultaat konden komen alleen door te letten op de 
beteekenis van de profeten-namen in het O. T. is van niet geringe 
waarde. Immers blijkt daaruit dat dit begrip van profetie onder Israël 
vrijwel gemeengoed moet geweest zijn. Deze namen waren in den mond 
van iedereen; de gedachte welke daaraan ten grondslag ligt moest dus 
wel in de wereld van oud Israël's voorstellingen en denkbeelden zeer ge- 
woon wezen. Dit blijkt verder ook daaruit dat het inwinnen van den 
raad en het oordeel van den profeet voor het Israëlietisch bewustzijn 
gelijk stond met het vragen van God, het vragen naar het woord van 
God. }) De profeet was in het oog van den Israëliet de man die hem 
kon mededeelen wat God geopenbaard had, en hij ging daarom tot 
hem ten einde deze Godsopenbaring te vernemen. Niet minder duidelijk 
wordt het hoe gemeenzaam het begrip profetie als verkondiging van 
Gods openbaring aan Israël was uit de staande uitdrukking welke wij 
in de historische berichten des O. T. gedurig lezen als de constateering 
van een gansch gewoon feit: „toen geschiedde het woord des Heeren 
tot dezen of dien profeet’,°) afgewisseld door de zegswijze: „en de 
Heere zond een profeet, die zeide,” ®) of ook: „een profeet sprak door 
het woord des Heeren.’ *) Daarnevens vinden we ook nog als een 
geïĳkten term: „het woord des Heeren, hetwelk de Heere gesproken 


NE San RO EMOs Ar Kon. 22705,:6:/24Kon. 3e: 1105 8len8n22 ARI e td 
KeENSARAREZA2E D vvinsEzechs 14es Alva 31e Sams 151: 10; 
ONS am Jeen 24 aal lente Kon. 12-422 134 20isr 1Ot ee 1e 7 PRT Zen 2, 83 
KOR ZR 12E er 2e Kronur 12 Teerds) Richt. 6128; 2rSam, 121% 15 
Beron 1250 Ao 44) sl’ Kon.rl3eselig 2002 35 
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had door den dienst van!’ den een of anderen profeet, of van de pro- 
feten in het algemeen. ') Buitendien kunnen we er nog op wijzen hoe 
Samuël, aan wien „de Heere zich openbaarde te Silo, door het woord 
des Heeren” door gansch Israël als een profeet des Heeren wordt 
erkend ;?) hoe de weduwe van Zarfath hare betuiging „nu weet ik dit, 
dat gij een man Gods zijt” verduidelijkt door de toevoeging „en dat 
het woord des Heeren in uwen mond waarheid is” ;?) hoe ook de 
koning Hizkia Jesaja's profetie van de wegvoering naar Babel aldus 
aanvaardt: „het woord des Heeren, dat gij gesproken hebt, is goed”. * 
Terwijl we eindelijk nog kunnen herinneren aan een woord uit den 
volksmond door Jeremia opgevangen, waarin het, de profeten wier oor- 
deelsverkondigingen het ongevallig zijn verloochenend, zich aldus uitdrukt : 
„God spreekt niet door hen,’ °) en zoo niet onduidelijk te kennen geeft, 
dat het ’t spreken van wat God ingaf als het karakteristieke der pro- 
feten beschouwt. 

Ook de profeten zelve koesteren aangaande hun wezen en hunne 
roeping geen andere gedachte. Zij beschouwen zichzelve en dienen 
zich bij anderen aan als verkondigers van het woord des Heeren, dat 
zij van Hem ontvangen hebben. Zeer kennelijk blijkt dit uit het 
roepingsvisioen van Ezechiël, ®) waar we de beide elementen van het 
begrip profetie, het productieve en het receptieve element, op duidelijke 
wijze nevens elkander beschreven vinden. Ezechiël ontvangt het 
Goddelijk bevel: „Menschenkind, eet deze rolle, en ga, spreek tot het 
huis Israël’s.” Deze rol, die we ons volgens 2 : 10 beschreven moeten 
denken, stelt voor den inhoud der profetie welke Ezechiël aan het 
volk te brengen zal-hebben. In het eten van deze rol hebben we dus 
te doen met het receptieve element: de profeet ontvangt hetgeen hij 
te verkondigen heeft van God, en moet het in zich opnemen. Daarna 
heeft hij dan het ontvangene weder voor de ooren des volks voort te 
brengen, gelijk we opmerken in het tweede lid van het Goddelijk 
bevel: „ga, spreek tot het huis Israëls”. Dit is het productieve ele- 
ment. De profeet ontvangt de openbaring Gods niet voor zichzelve, 
maar om die aan anderen mede te deelen. Zoodra dan ook Ezechiël 


DedsKonndl2et 13,5 Adurrld selon 24020 Kont Onhe 1Or tenir 
Zin 105 2321652402, 2) 1 Sam, 3:20, 24 Zen KON EN 
4) 2 Kon. 20 : 19, — 5) Jer. 5: 13. Door de meeste commentatoren 
wordt dit vers gehouden voor de voortzetting van de woorden des volks in 
vs. 12. Eene andere opvatting is dat hier de profeet weder het woord neemt 
en over de valsche profeten spreekt. Zoo onder de nieuweren b.v. nog 
Giesebrecht, echter op weinig overtuigende gronden, en waarbij hij dan 
bovendien nog vs. 13 na vs. 14 plaatsen moet. — 6) Ezech. 3: 1—4. 
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de rol gegeten heeft, klinkt het gebod des Heeren: „Menschenkind, ga 
henen, kom tot het huis Israël's, en spreek tot hen met mijne woorden.” 
Dezelfde gedachte ligt ten grondslag aan de roeping van Jeremia: 
„alles, wat ik u gebieden zal, zult gij spreken" en: „Zie, ik geef mijne 
woorden in uwen mond”) Het profeteeren eens profeten is het 
spreken van den Heere door dien profeet, gelijk Micha, de zoon van 
Jimla, zegt: „Indien gij eenigszins met vrede wederkomt, zoo heeft de 
Heere door mij niet gesproken”. ®) Zelfs heet de profeet daarom 
's Heeren „mond. ®) 

God geeft aan de profeten Zijne openbaring, zij hebben tot taak die 
te verkondigen. Zij zijn zich dan ook bewust dat hun profetisch 
„woord het woord van God zelf is; gedurig leiden zij het aldus in: 
„Hoort des Heeren woord’, *) en ongehoorzaamheid aan hun profetisch 
woord bestraffen zij als ongehoorzaamheid aan de stemme des Heeren. °) 
Ten overvloede verzekeren zij meer dan eenmaal dat de woorden die 
zij voortbrengen hun door God geboden, door God tot hen gesproken 
zijn, ®) een boodschap vormen die God hun opgedragen heeft. %) En 
vandaar dan ook de zoo welbekende formule „zoo zegt de Heere’, 
die in hunne profetieën telkens en telkens terugkeert, zoowel in de 
oudere periode waarvan ons de heugenis alleen door de historische 
boeken is bewaard, ®) als in den lateren tijd die ons de geschreven pro- 
fetieën der Godsgezanten zelve heeft nagelaten. °) 

In de Thorah, de wet, vinden we hetzelfde begrip van profetie. De 
welbekende plaats Deut. 18 : 18 v. geeft ons te lezen: „Eenen profeet 
zal ik hun verwekken uit het midden hunner broederen, als u; en ik 
zal mijne woorden in zijnen mond geven, en hij zal tot hen spreken 
alles, wat ik hem gebieden zal. En het zal geschieden, de man, die 
niet zal hooren naar mijne woorden die hij in mijnen naam zal spreken, 
van dien zal ik het zoeken.’ Het is niet noodig ons thans in den 
ouden strijd over den zin van „profeet” in deze plaats te verdiepen. 


heler. dez 7,9, — <<} 1'Kon,22:28.-— 9% Jer, 15:19, — 4) #2. Kon, 
BRNO 167 Tes. 1 :-10v Hos. 4% 1, Am "Sis 75165 — Brie Kon, 
BOEROS 9 ol Kor 13 #17; Jesa8 91457 Jer. 24717 3106 ;rEzech, 
OR Aerde 13enl ts - Hos 3 rl. Amelerelds Hab; 2 4:21, Zach 81 Line 
net Kon. 1426. — 6} Richt. 6: 8; 1 Sam.2:27: 15:2; 2Sam.7:5; 
EE UI EN Kont 11" IL 5122 13E 2, 210 VA 5 Zelen IES 
BOA 285 42402 Kon! ris Zerdl6ents7 zl 7900434199 :065 20: 325 
DAE RAT eelde lev 2iKrons 12e Ae irl) Jes Jankorndee Zie 
BRS Zele enz.:mler.n2 112 vovandie Wiv.v.s 4 #1, 3490102 0: 
BOE zech nar 5 lts 6: 293 07eo Zeellts 84 enz.s-HossllsllgJo.2: 12; 
Ams 20:11; enz.; Mich, 24 3;’'enze; Hagg.:1 « 2,79; Zach, 1 #3; énz. 
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Welke der drie gangbare meeningen men ook moge zijn toegedaan 
(dat de „profeet” de Messias is, òf de collectieve profetenstand, òf de 
profeten van Israël culmineerend in Christus), in elk geval ziet men dat 
hier als het kenmerkende van den profeet wordt op den voorgrond 
gesteld, dat God hem zijne woorden in den mond geeft (het receptieve, 
passieve element), en dat hij deze woorden tot het volk zal spreken 
(het productieve, actieve element). De woorden die hij spreekt zijn dan 
ook de woorden Gods. 

Van de beide elementen waaruit het begrip profetie, zooals het 
Oude Testament ‘t naar we zagen ons biedt, bestaat, is dan buiten 
eenigen twijfel het receptieve, passieve het voornaamste. Het produc- 
tieve, actieve element wordt door het receptieve, passieve geheel en al 
beheerscht: de profeet kan niets geven als hij niets ontvangt, en hij 
kan ook niet meer geven dan hij ontvangt. }) Zonder Godsopenbaring 
is er geen profetie, en de profeet kan niet meer verkondigen dan God 
hem heeft bekend gemaakt. Indien den profeet geene Godsopenbaring 
ten deel valt, heeft hij geen Godswoord te spreken. Op eigenaardige 
wijze wordt dit in het licht gesteld in den strijd tusschen Jeremia en 
den valschen profeet Hananja. °®) Op de voorzegging van den laatste 
dat binnen twee jaren de weggevoerde vaten van het huis des Heeren 
zouden worden wedergebracht, heeft Jeremia geantwoord met de ver- 
wijzing naar de eenstemmige oordeelsverkondiging der vroegere ware 
profeten ; doch als dan de valsche profeet ten tweeden male zijne heils- 
profetie herhaalt, en zelfs zoover gaat dat hij het juk verbreekt het- 
welk Jeremia op ’s Heeren bevel als zinnebeeld van de onderwerping 
aan Babel dragen moet, dan heeft de Godsgezant daarop geen weder- 
antwoord, en zwijgend gaat hij zijns weegs. Blijkbaar had hem de 
Heere toen nog niet geopenbaard welk bescheid hij op deze daad van 
Hananja geven moest, en daarom vermocht hij ook niets te zeggen. 
Daarna echter geschiedt het woord des Heeren weder tot Jeremia en 
wordt hem geopenbaard wat hij Hananja te antwoorden heeft; en 
eerst nu kan hij, op zijn schreden teruggekeerd, het Godswoord ter 
bestrijding van de leugenprofetie laten hooren. 

Wat den profeet tot profeet maakt is de openbaring Gods die hem 
geschonken wordt. Dit wordt uitdrukkelijk geleerd door Jer. 27 : 18: 
„maar zoo zij profeten zijn, en zoo des Heeren woord bij hen is, laat 
ze nu bij den Heere der heirscharen voorbidden, opdat de vaten, die 
in het huis des Heeren en het huis des konings van Juda, en te Jeru- 


1) Vgl. ook Laur a. w. bldz. 151. — 2) Jer. 28. 


HET BEGRIP PROFETIE. 25 





zalem zijn OverdeBledes niet naar Babel komen” In de dubbele 
voorwaardelijke ontkenning van de eerste vershelft ligt opgesloten, dat 
geen profeten zijn degenen bij wie niet het woord des Heeren is, die 
dus geene Godsopenbaring hebben ontvangen, m.a.w. dat alleen zij 
profeten zijn wien inderdaad eene Godsopenbaring ten deel gevallen is. 
Dit stempelt dan ook de valsche profeten juist tot „valsche, dat zij 
verkondigen „hetgeen zij niet gezien hebben’, ’) en hetgeen de Heere 
„hun niet geboden” heeft, °) maar dat zij „profeteeren uit hun hart” ®) 
en „spreken het gezicht huns harten”. “) 

Doch, al is het receptieve, passieve element het hoofdelement in het 
begrip „profetie, zoodat niemand profeet kan zijn zonder Goddelijke 
openbaring te hebben ontvangen, ook het productieve, actieve element 
is wel degelijk een constitueerend deel der profetie, en het is evenzeer 
waar, dat nog niet ieder die eene Goddelijke openbaring ontving daarom 
ook zonder meer een profeet is. Wat den ontvanger van eene Godde- 
lijke openbaring tot profeet maakt is de roeping, de opdracht om deze 
Godsopenbaring aan anderen mede te deelen. ®} Wanneer God zich 
openbaart aan Abimelech, ©) Laban, ?) Pharao, ®) of Nebukadnezar, °) 
dan worden deze daardoor nog niet tot profeten; immers zij worden 
niet geroepen om als verkondigers van deze Godsopenbaring op te 
treden; en hetzelfde kan worden opgemerkt b.v. ten aanzien van de 
openbaring welke ten deel valt aan Salomo te Gibeon. !°) 

Deze roeping om de ontvangene Godsopenbaring aan anderen te 
verkondigen hangt met deze openbaring zelf ten nauwste saam. De open- 
baring geschiedt met de bedoeling dat ze door den ontvanger zal ver- 
kondigd worden, en zij sluit de opdracht tot deze verkondiging in. Het 
spreken van het Godswoord staat niet aan de beslissing van den profeet, 
maar hij moet dit woord spreken volgens den last van zijn Zender. 
Hij heeft niet zelf te beoordeelen of hij de ontvangene Godsopenbaring 
ook in ruimer kring zal verbreiden, maar in de ontvangst van deze 
Godsopenbaring gewordt hem tevens de opdracht om haar verder te 
dragen. Dit komt duidelijk uit in de bij de profeten gangbare betuiging 
dat de Heere tot hen gezegd heeft, dat zij zus of zoo zouden spreken, '!) 


ORE zech SN ee Jer-:29 123, vl 3 FEzech. 13 12,0 at jer. 
23 : 16. — 5) Vgl ook A. Kuyper, Het werk van den Heiligen Geest, 
Amsterdam, 1888/89, I, 91, 95. — 6) Gen. 20:3v.v. — 7) Gen.31:24, — 
Eee veg 9 Daar 21 vev.s 45 ver rn MONTT Kon. 
BER eenn esn 6 97 4 AA ler. "2e 1, 25 Tt 2 Ore 11:65 
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en niet minder daarin dat zij heeten „knechten Gods,” of „boden 
Gods” — want zij hebben een opdracht des Heeren te vervullen, een 
boodschap des Heeren over te brengen —, en „wachters’” — want zij 
zijn door den Heere aangesteld om het volk te waarschuwen. Indien 
dan ook de profeet de door hem ontvangene Godsopenbaring verzwijgt, 
is hij ontrouw aan zijne roeping, zooals Jona die de wijk neemt om 
van de oordeelsprediking tegen Ninevé ontslagen te worden, °) en zooals 
die profeten waarvan Amos spreekt welke uit onderwerping aan den 
zondigen volkswil gezwegen hebben. ®) Veelal echter is de drang om 
het geopenbaarde Godswoord te verkondigen zoo sterk, dat de profeet 
niet zwijgen kan, ook al zou hij het beproeven. God drukt hem in 
Zijne openbaring Zijnen last om die openbaring uit te spreken zoo 
krachtig op het hart dat hij zich daaraan niet ontworstelen kan; het 
wordt hem een heilige noodzaak. Jeremia roept uit: „Heere, gij hebt 
mij overreed, en ik ben overreed geworden; gij zijt mij te sterk ge- 
weest, en hebt overmocht. Ik ben den ganschen dag tot een belachen, 
een ieder van hen bespot mij. Want sinds ik spreke, roep ik uit, ik 
roep geweld en verstoring; omdat mij des Heeren woord den ganschen 
dag tot smaad en tot schimp is. Dies zeide ik: ik zal Zijner niet ge- 
denken, en niet meer in Zijnen naam spreken. Maar het werd in mijn 
hart als een brandend vuur, besloten in mijne beenderen; en ik be- 
moeide mij om te verdragen, maar konde niet.” ®) En Amos getuigt: 
„Gewisselijk de Heere zal geen ding doen, tenzij dat Hij Zijne ver- 
borgenheid aan Zijne knechten, de profeten, geopenbaard hebbe. De 
leeuw heeft gebruld, wie zoude niet vreezen ? De Heere Heere heeft 
gesproken, wie zoude niet profeteeren 7” £) 

Hierin ligt dan ook de band welke de beide elementen van het be- 
grip „profetie verbindt. De profeet is openbaringsontvanger en open- 
baringsinstrument tevens. Hij is receptief om productief te kunnen 
wezen. Hij ontvangt de Godsopenbaring om deze aan anderen mede te 
deelen, en hij is zich bewust dat wat hij tot anderen spreekt door hem 
van God ontvangen is. 


heren 1:13, — 5) Am 2:12 — 9 Jer. 20: 7-9. — 4 Am. 
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„_ HOOFDSTUK III. 


Het feit der profetische Godsopenbaring. 


N het voorgaande hoofdstuk zijn we gekomen tot deze begrips- 
bepaling der profetie: de verkondiging van wat God openbaarde; 
en in aansluiting daaraan hebben we telkens gesproken van de 

openbaring welke de profeten van God ontvingen. 

Nu eischt dit begrip „openbaring eenige nadere toelichting. 

Tot ongeveer het midden van de achttiende eeuw was dit begrip 
eene zeer constante waarde; in den ruimsten zin verstond men onder 
„openbaring ’ eene actie die van God uitging om aan den mensch eene 
kennis te schenken die hij uit zichzelf niet verkrijgen of bezitten kon. 
In de laatste honderdvijftig jaren is hierin eene algeheele verandering 
gekomen. Het woord „openbaring wordt nu ook dikwerf gebruikt 
om aan te duiden eene verrijking van den menschelijken bewustzijns- 
inhoud langs den weg van natuurlijke ontwikkeling, hetzij onder mede- 
werking van eene Goddelijke actie in den vorm van providentieele 
leiding, hetzij zelfs met uitsluiting van iedere werkzaamheid van een 
hooger subject, waarbij eenvoudig het proces der ontwikkeling zelve 
als de openbaring wordt aangeduid. !) 

Het ligt natuurlijk ten eenenmale buiten het bestek dezer studie in 
het algemeen op het breede en gewichtige vraagstuk van de begrips- 
bepaling der openbaring in te gaan. Wat echter wel noodzakelijk is, 
met het oog op de onvastheid van den term „openbaring, is eene 
poging te wagen tot het vaststellen van den zin, waarin de profeten zich 
op Goddelijke openbaring beroepen hebben. Met moet niet een be- 
grip van openbaring dat men zichzelf gevormd heeft overbrengen op 
de profeten; maar men moet nauwkeurig onderzoeken hoe de profeten 
zelf het receptieve element in hun optreden hebben verstaan en hoe zij 
hebben gewild dat anderen het zouden verstaan. 

_ Een specifiek woord voor „openbaring heeft het Hebreeuwsch niet. 
Over een vaststaanden term om het tot hen komen van het door hen 
te verkondigen Godswoord aan te duiden beschikken dus de profeten 
niet. Het woord, dat als zoodanig het meest in aanmerking zou kunnen 


1) Zie H. Bavinck, Wijsbegeerte der Openbaring, Kampen 1908, 
bldz. 1—13. 
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komen en waarvoor onze Statenvertaling gewoonlijk „openbaren”’ heeft, !) 
beteekent eigenlijk „ontblooten”, „onthullen”, ziet dus op eene actie 
waardoor. men het dekkend omhulsel van iets wegneemt. Daardoor 
kan het ook den zin krijgen van bekendmaken wat verborgen is, en 
zoo wordt het toegepast op de zelfmededeeling Gods aan de profeten. °) 
Eveneens wordt het gebruikt van de mededeeling der Godsopenbaring 
door middel van de profeten. ®) Een specifiek woord voor deze Gods- 
openbaring is het echter niet, blijkens het gebruik ook in allerlei andere 
gevallen waarin iets verborgens of geheims wordt ontdekt. #) 

In den regel vinden we het receptieve element in de profetie uit- 
gedrukt door verschillende omschrijvingen, waarvan de meest ge- 
bruikelijke zijn: „de Heere zeide tot mij’ ®) en „des Heeren woord 
geschiedde tot mij’ ©); of ook: „de Heere deed mij zien". ’) Vooral 
bij Ezechiël vinden we de uitdrukkingen: „de hand des Heeren was 
op mij” ®) of „viel over mij” °); en „de Geest des Heeren viel op mij”. °) 

Al dergelijke uitdrukkingen nu leiden ons voorloopig reeds tot de 
volgende conclusiën: 1° dat de profeten in het bezit zijn geweest van 
een bepaalden bewustzijnsinhoud, dien zij niet konden toeschrijven aan 
de werkzaamheid van hun eigen geest, maar dien zij gevoelden als van 
buiten in hun bewustzijn ingedragen; 2° dat zij dit indragen van een 
hun vreemden bewustzijnsinhoud terugbrachten tot de werkzaamheid van 
een persoonlijk, en tevens zeer machtig subject; 3° dat voor hun besef 
dit hooger subject geen ander was dan Israël's God; en 4° dat de 
actie waardoor dit hooger subject op hun bewustzijn inwerkte voor hen 
een beslist objectief-reëel karakter droeg. 

In het levendig en onomstootelijk besef daarvan dienden zij nu ook 
dezen bewustzijnsinhoud bij anderen aan als het woord van God. 


I) mo — 2 1 Sam. 3 : 7,21; 9: 15; Jes. 22: 145 Dan. 10 «1; 
Am. 3 : 7; en in den Arameeschen vorm Dan. 2 : 19, 22, 28, 29, 30,47. — 
Imams: 2/s LeKrons 17e: "25. et Ge Zie bove Issam s20 2E 
Spreuk. 11 : 13. Eenmaal vinden we voor de Godsopenbaring aan de profeten 
ook gebruikt de Hithpa. van DV» „weten", „kennen”, in den zin van „zich 
bekendmaken", „zich openbaren”, Num. 12 : 6. — 5) Bv. 1 Kon. 22:14; 
Jessr0s snars Bet, Sander. 1 4 Or 3 beide O nt NONE Eens 
Derks JetelaveVane les Ss Hos et 25 vnl Am 7e USENET DN NONE 
BaBiv.ojer: 12 aids 180,05; nEzech) 6%: 1007 date 2 Se EN 
RA Zath.t wôr Ond relane4, 8 Bits, mer HAB voren Ill SE 
Son Zl Hzech Ils 205 rs Am. 7204 onsen zee En 
3:14, 22; 37 : 1; 40 : 1. Men vergelijke hierbij Jes. 8 : 11 : „want alzoo 
heeft de Heere tot mij gezegd, met eene sterke hand.” — 9% Ezech.8:1. — 
10) Ezech. 11 : 5. Vgl. ook Zach. 7 : 12: „de woorden, die de Heere 
der heirscharen zond in zijnen Geest, door den dienst der vorige profeten.” 
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Daarom zijn hunne redenen als doorweven van de formule „zoo zegt 
de Heere.” Zij waren er vastelijk van overtuigd dat het door hen uit 
dezen bewustzijnsinhoud aan anderen medegedeelde, wijl door hen van 
God ontvangen, als door God zelf gesproken was. Zij spraken wat God 
tot hen gesproken had; hun woord was daarom niet overdrachtelijk of 
figuurlijk, maar letterlijk en werkelijk het woord van God. God zelf 
sprak door hen tot Israël, Zijn volk. 

Het sterkst komt deze overtuiging wel hierin uit, dat zij in hunne 
redenen herhaaldelijk God in den eersten persoon sprekende invoeren. 
Dit doen zij niet alleen wanneer zij hunne rede door een voorafgaand 
of tusschengevoegd „zoo zegt de Heere" als de directe woorden Gods 
aanduiden, hetgeen op zichzelf niet zoo verwonderlijk ware; maar 
herhaaldelijk komt in de profetische prediking plotseling de overgang in 
den eersten persoon voor, waardoor de Heere als subject wordt inge- 
voerd zonder eenige aanduiding dat de indirecte rede voor de directe 
plaats maakt.) Dit zou slechts eene onverklaarbare stoutheid wezen, 
indien het niet rustte op de vaste en klare verzekerdheid der profeten 
dat God hun werkelijk al zulke woorden als Zijne eigene in den mond 
gelegd had. 

De redenen der profeten bieden ons echter nog meerdere gegevens, 
die ons nader verduidelijken in welken zin zij zich op Goddelijke open- 
baring beroepen hebben. 

In de eerste plaats trekt het onze opmerkzaamheid, dat de profeten 
veelal nauwkeurig weten aan te geven het tijdstip waarop deze open- 
baring hun ten deel viel, °) zoomede de plaats waar dit geschiedde. °) 
Dergelijke opgaven van tijd en plaats van het spreken Gods zijn een 
onwederlegbaar getuigenis dat de profeten dit spreken Gods niet over- 
drachtelijk, niet als de reproductie van een zuiver-innerlijk zielsgebeuren 
hebben verstaan, maar het metterdaad hebben opgevat en voorgesteld 
als eene objectieve realiteit. Zij willen daarmede ongetwijfeld zeggen 
dat zij werkelijk iets hebben gehoord en gezien. Zooals de eene mensch 
met den anderen mensch op een bepaalden tijd en op eene bepaalde 
plaats spreekt, zoo heeft God tot hen gesproken ten tijde en ter plaatse 
die zij met juistheid weten aan te geven. Dit getuigenis wordt nog 


ON Ziembm lesser De Ivvarl0 0 v.ves 11 s 9513 denk lv. ve 
DSR ADER LVV N42 veilevevog Jer: De Zea16 ': 21; Hos. 45 5iveves 04 v.v; 
BOREN Ams 51: 12,,21;: Miche1 2.6; Zach, 9 : Zev.v, oen 3)e Jes. 
MOREE Jeen 3040: 41310 03, 6 42m ZiaBzech.r 51403400165 BEM ENDERS: 
BORE Zach 1 Afenz, tul 37 Jer, 18122 v.visEzeeherlet14 3523, 
DANS Wenz. 
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versterkt door de besliste onderscheiding tusschen de tijden dat God 
wel en de tijden dat Hij-niet tot de profeten sprak. Men denke aan 
Jeremia's strijd met den valschen profeet Hananja. Eerst gaat Jeremia 
zwijgend zijns weegs, hij heeft niets meer te antwoorden want God 
heeft niet tot hem gesproken. Doch daarna geschiedt het woord des 
Heeren weder tot Jeremia, en nu moet hij op zijne schreden terugkeeren 
om dat Godswoord zijnen tegenstander aan te zeggen. }) 

Een tweede hoogst belangrijk gegeven is, dat de profeten uitdrukkelijk 
onderscheid maken tusschen hun eigen woord en het woord dat God 
tot hen spreekt. Herhaaldelijk nemen de profetische redenen den vorm 
aan van dialogen, welke de profeet houdt met God; ®) en soms wordt 
wel in die dialogen de bewustzijnsinhoud van den profeet antithetisch 
gesteld tegenover den bewustzijnsinhoud, welke door het hoogere, 
Goddelijke subject in den geest der profeten wordt ingebracht, in den 
vorm van tegenwerpingen welke door den profeet worden gemaakt. °) 
Vooral bij Jeremia dragen deze tegenwerpingen het karakter van pleit- 
redenen ten gunste van het door Gods oordeelen bedreigde volk. *) 
Met het oog hierop is het niet te betwisten dat de profeten dus zeer 
stellig onderscheid maken tusschen hun eigen subject en een ander subject 
dat op hen inwerkt. Zij hebben hunne profetische verkondiging ver- 
staan en aangediend als de vrucht der inwerking van dat andere subject. 
En zij hebben daarbij niet gedacht aan een zich ontplooien, zich ont- 
wikkelen van eigen bewustzijnsinhoud onder de inwerking van dat 
subject, maar bepaald aan een inbrengen van nieuwe denkbeelden en 
voorstellingen die dikwerf juist met hun eigen bewustzijnsinhoud eene 
tegenstelling vormden. -Dit ging soms zelfs zoo ver, dat ze tegen dezen 
nieuwen bewustzijnsinhoud zich zochten te verweren, maar het hoogere 
subject was hun te machtig, en noodzaakte hen ook tegen eigen wil 
den geboden inhoud op te nemen en te reproduceeren. %) 

Ten slotte verklaren de profeten opzettelijk en met zoovele woorden, 
dat de Godsopenbaring welke zij verkondigen niet het product is van 
hun eigen bewustzijn, niet voortkomt, zooals het heet „uit hun eigen 
hart.” Immers zij stellen zich voortdurend in onverzoenlijke tegenstelling 
met de valsche profeten, die spreken zonder Goddelijke opdracht, zonder 


1) Jer. 28 : Il v.v. — 2) Jes. 6 € 8rviverje 5 Kele vv lt en LOR Ven 
E24 eet v:v; ‚ Ezech. il: 13 viv; Am. 8: 1 vv. In de nachtgezichten van 
Zacharia zijn het dialogen met den angelus interpres, den engel, die als uit 


legger der visioenen dienst doet. — 3) Jer. 1 : 4 v.v.; Ezech. 4 : 13 v.v. 
Hab. 1 en 2. — % Jer. 14 en 15. Ook Am. Tilvv. 5) Jer. 30 2718 
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Goddelijke openbaring, uit hun eigen hart.) De profeten zijn dus niet 
vreemd aan de tegenstelling van Goddelijke openbaring en menschelijke 
rede; bij de valsche profeten zijn slechts de overleggingen der mensche- 
lijke rede, maar voor zichzelve vindiceeren zij het bezit der Goddelijke 
openbaring; hunne profetische verkondiging is niet de vrucht eener 
werkzaamheid van hun eigen bewustzijn. 

Door deze nadere gegevens wordt nu wel de rechtmatigheid van de 
conclusiën, welke wij trokken uit de bij de profeten meest in gebruik 
zijnde omschrijvingen van de receptieve zijde der profetie buiten allen 
twijfel gesteld. Waar de profeten zich voortdurend op eene openbaring, 
eene mededeeling van de zijde Gods hebben beroepen, hebben ze dit 
nimmer anders verstaan en door anderen verstaan willen hebben, dan 
in dezen zin, dat objectief-reëel in hun bewustzijn door eene 
actie van een van hun subject onderscheiden hooger 
subject, God, een inhoud werd ingebracht, die in geenen 
deele uit hun eigen bewustzijn zijn oorsprong nam. 

Dat het ook door de hoorders zoo werd opgevat, is duidelijk eener- 
zijds uit het gebruik om den profeet te raadplegen ten einde Gods wil 
te leeren kennen, ®) anderzijds uit het veelvuldig voorkomen van het 
zelfgetuigenis der profeten, in den derden persoon omgezet, in de histo- 
rische berichten des O. T.®) Deze verschijnselen zijn alleen te verklaren 
uit de algemeene volksovertuiging, dat de profeet reëele Godsopen- 
baringen ontving. Diens beroep op zulke openbaringen werd dus zeker 
in objectieven zin opgevat. Hieraan wordt ook niets te kort gedaan 
door het feit, dat het volk meestentijds de profeten wederstond en 
hunne prediking verwierp. Immers het heeft toen wel geen geloof ge- 
schonken aan het zelfgetuigenis der profeten, maar ook waar het dit 
zelfgetuigenis weersprak, toonde het duidelijk dat het dit van objectieve 
mededeeling Gods verstond. Alleen, het wraakte het beroep der pro- 
feten op zulke openbaring. Duidelijk is dit te zien in Jer. 43 : 2, waar 
de oversten der heiren, welke eerst den profeet hebben verzocht God 
voor hen te vragen, hunne weigering om dit Godswoord op te volgen 
aldus motiveeren: „Gij spreekt leugen; de Heere, onze God, heeft u 
niet gezonden om te zeggen: gijlieden zult niet gaan naar Egypte, om 
aldaar als vreemdelingen te verkeeren.” Trouwens ook de valsche pro- 


1) Jer. 14 : 14; 23 : 16, 26; Ezech. 13 : 2, 17. Zie ook de uitsptaak 
van Mozes Num. 16 : 28. — 2 1 Sam. 9 : 9; 1 Kon, 22 : 5,652. Kon. 
BREN 208 E22 RIZA SI Jer? 3745117 AZIE 1 Viv.orBzech. A4: liv. 
Esen dd er 10e 20Samsel. 42de 18: A Kon. VZ :: 15,0 225 13 st1, 
Deden Oren 107,25 1722, B; ASR IE 200303D 2 Nvidea 2Osnen?. 
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feten, die zich in den regel in de blakende volksgunst mochten ver- 
heugen, beriepen zich op dezelfde wijze op de mededeeling van het 
woord Gods. °) Hun zelfgetuigenis werd wel geloofd, maar dat van de 
ware profeten verworpen. 

Ook van dezen indruk van het profetisch zelfgetuigenis op de hoor- 
ders is de beteekenis niet gering te schatten. Een van tweeën toch. 
Of de profeten zouden zich, wetende hoe hun zelfgetuigenis werd op- 
gevat, aan eene hoogst laakbare handeling hebben schuldig gemaakt 
door deze opvatting niet te weerspreken, of ze moeten hun zelfgetuigenis 
ook zoo hebben bedoeld als het werd verstaan. 

In de kringen dergenen die de objectieve realiteit der profetische 
Godsopenbaring loochenen, heeft men aan het beroep der profeten op 
zulk eene openbaring eene geheel andere beteekenis willen hechten. 
Kuenen, die op dit punt wel als een waardig vertegenwoordiger dezer 
kringen mag worden gehoord, heeft in zijne studie over De profeten 
gepoogd hun zelfgetuigenis aldus te verklaren, dat zij daarmede slechts 
uitdrukking bedoelden te geven aan de zekerheid en den ernst hunner 
religieus-zedelijke overtuiging. Uitgaande van de stelling dat de voor- 
spellingen der profeten grootendeels niet zijn vervuld, en, voorzoover 
ze wel zijn vervuld, toch het aannemen eener Goddelijke voorwetenschap 
niet noodzakelijk maken, heeft hij gezocht naar eene verklaring van het 
profetisch „zoo zegt de Heere”, waardoor hij kon ontkomen aan het 
dilemma, dat de profeten waren òf tolken van God in supranaturalistischen 
zin òf bedriegers. Zulk eene verklaring heeft hij gemeend hierin te 
kunnen vinden dat het „zoo zegt de Heere” slechts weergaf de sub- 
jectieve, maar dan toch onomstootelijk-vaste overtuiging der profeten 
van de waarheid hunner prediking. °) Deze verklaring, die in het zelf- 
getuigenis der profeten slechts een overdrachtelijke wijze van spreken 
wil erkennen, laat daaraan stellig niet voldoende recht wedervaren. 
Reeds op zichzelf schijnt het ietwat sterk, dat de profeten hunne eigene 
overtuiging van eenige religieuze of zedelijke waarheid zouden aan- 
dienen als het „woord des Heeren", en nog meer zou het verwondering 
moeten wekken dat de profeten voor het in hen oprijzen van zulk eene 
religieuze of zedelijke overtuiging zouden kiezen de formule „de Heere 
sprak tot mij’ of dat zij de worsteling hunner ziele met zulk eene 
overtuiging zouden beschrijven als eene antithese tusschen hun eigen 
wensch en ‘s Heeren wil — doch men zou het desnoods nog denkbaar 


Ir Zie b.v; alesKon.s225 115424; tJer, W23 sad 17; SIEEIS ION MENE zech? 
13 : 6, 7; 22:28. — 2 Kuenen, De profeten en de profetie onder 
Ísraël, passim ; zie vooral Il. 102 v. 
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kunnen achtén dat de profeten zich zoo zouden hebben uitgedrukt. 
Maar hoe dan te oordeelen over het feit dat zij ook plaats en tijd 
weten aan te geven van dit spreken Gods? Is het exegetisch te recht- 
vaardigen dat men hunne mededeeling : op die en die plaats en op dien 
en dien tijd sprak de Heere tot mij, aldus verklaart: op die en die plaats 
en op dien en dien tijd werd ik overtuigd van deze of gene religieuze 
waarheid ? Hoe te oordeelen ook over de eigen uitspraak der profeten 
dat ze niet profeteeren uit hun eigen hart? Zou het niet in hooge 
mate misleidend geweest zijn wanneer de profeten, niets meer bedoelende 
dan hunne overtuiging als de betere en juiste te stellen tegenover de 
ondeugdelijke en onjuiste der valsche profeten, dit zouden gedaan hebben 
in den vorm van de tegenstelling tusschen „'s Heeren woord’ en het 
product van het eigen hart? „Zuiver psychologisch en exegetisch”’ — 
met instemming haal ik hier een woord aan van Dr. van Ravesteyn — 
„doet men het zelfgetuigenis van den profeet en den indruk, dien zijne 
prediking op zijne hoorders maakt, alléén recht wedervaren, door het 
„zóó spreekt Jahve”, „„zoo zegt Jahve tot mij" als weergeven van 
innerlijk-objectieve mededeeling op te vatten.” !) Het zelfgetuigenis der 
profeten kan en mag in geen anderen zin verstaan worden, dan dat 
werkelijk innerlijk in hun bewustzijn iets werd opgenomen dat niet uit 
dat bewustzijn zijn oorsprong had. 

Intusschen is hiermede het feit zelf der profetische Godsopenbaring 
niet vastgesteld. Zuiver exegetisch is te bewijzen dat de profeten zich 
op objectief-reëele openbaring van de zijde Gods hebben beroepen. 
Maar dit bewijst nog niet dat dit beroep door de profeten terecht is 
geschied. Exegetisch is dit ook ten eenenmale niet te bewijzen. Of de 
profeten metterdaad zulk een objectief-reëele Godsopenbaring hebben 
ontvangen kan door een wetenschappelijk-exegetisch onderzoek niet 
worden uitgemaakt. Dat is ten slotte een zaak van geloof. En indien 
Kuenen e.a. dat geloof missen, kunnen wij het hun door geen weten- 
schappelijke discussie aanbrengen, zoomin als het bij ons vrucht van 
wetenschappelijk onderzoek is. Doch wij moeten er met den meesten 
klem tegen opkomen, wanneer zij aan het profetisch zelfgetuigenis eene 
bedoeling toedichten welke het onmogelijk kan gehad hebben, doch die 
meer met hunne beschouwingen strookt. Het is exegetisch onjuist den 
profeten iets anders in den mond te leggen dan zij klaarblijkelijk zelve 
hebben willen zeggen. 


1) Th. L. W. van Ravesteyn, Historie en Profetie, in Theologische 
Studiën 1913, bldz. 171. 
Profeten O. V. 3 
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De erkenning van het feit der profetische Godsopenbaring is een 
zaak van geloof. En in den diepsten grond hangt dit vraagstuk van de 
realiteit der profetische Godsopenbaring weder samen met de vraag of 
wij in de H. Schrift gelooven als de documentatie van Gods Open- 
baring. Wie den Bijbel aanvaardt als het Woord van God, die erkent 
ook het feit der profetische Godsopenbaring; wie echter van geene 
openbaring in supranatureelen zin weten wil, en daarom ook den Bijbel 
niet als de documentatie van zulke openbaring erkennen kan, die moet 
ook het feit der profetische Godsopenbaring betwisten en het profetisch 
zelfgetuigenis weerspreken. 

Nu heeft Kuenen degenen die het feit der profetische Godsopen- 
baring aanvaarden gesommeerd om dan de bedenkingen die hij tegen 
dit feit met name op grond van de onvervulde voorzeggingen heeft 
ingebracht te weerleggen. „Wie nu nog onze canonieke profeten als 
de organen van Gods geest voorstelt en hun woord uit onmiddellijke 
en voortdurende goddelijke openbaring afleidt, hij neemt daarmede 
tevens de verplichting op zich, om de feiten, die in Hoofdstuk V— VII 
(van zijn werk over De profeten) werden in het licht gesteld, te ont- 
zenuwen.” }) In het vervolg van deze studie zal ook de door Kuenen 
gememoreerde kwestie der vervulling van de voorzeggingen worden ter 
sprake gebracht. Doch het schijnt mij niet ongewenscht reeds thans 
deze vraag te stellen: welke is de verhouding tusschen het zelfgetui- 
genis der profeten en de door hem bedoelde feiten? Zijn deze feiten 
volstrekt objectief, onafhankelijk van het zelfgetuigenis der profeten? 
Of hangt de waardeering dezer feiten niet grootendeels af van het 
oordeel dat men zich over het zelfgetuigenis der profeten heeft gevormd? 
De vraag naar de vervulling der voorzeggingen hangt samen met de 
exegese dezer voorzeggingen, en de exegese wordt weder voor een 
groot deel beheerscht door de vraag of de profeten objectief-reëele 
Godsopenbaring hebben ontvangen of niet.” Daarom moge het 
boek van Kuenen wel den schijn aannemen van een strikt objectief 
onderzoek naar de waarde van het profetisch zelfgetuigenis, maar in 
werkelijkheid beweegt het zich in den beruchten circulus vitiosus daar 
de waardeering van de feiten waarnaar het profetisch zelfgetuigenis 
beoordeeld wordt reeds door des schrijvers opvatting van dat zelfgetui- 
genis wordt bepaald. 

Nauwelijks is het noodig de vraag te beantwoorden, waarom wel het 
zelfgetuigenis der kanonieke profeten wordt aanvaard, en niet dat van 


1) aw. ll, 354. — 2 Men zie Kuenen zelf, a. w‚ I, 114 v. 
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hunne tegenstanders, de „valsche” profeten. Immers in het geding 
tusschen deze beide heeft de historie zoo duidelijk en zoo afdoende 
uitspraak gedaan, dat het zelfs in niemand kan opkomen ten gunste 
van het zelfgetuigenis der laatsten en derhalve ten nadeele van het 
zelfgetuigenis der eersten te beslissen. Er zijn slechts twee mogelijk- 
heden: òf dat men het feit der profetische Godsopenbaring in de kano- 
nieke profeten erkent en dus hunne tegenstanders als „valsche” profeten 
hunne pretentie betwist, òf dat men het feit der profetische Godsopen- 
baring in beide ontkent; maar het derde geval dat men het zelfgetui- 
genis der kanonieke profeten zou ontkennen, en dat van hunne tegen- 
standers aanvaarden, m.a.w. de ware profeten voor „valsche’ en de 
„valsche voor ware zou houden, is eenvoudig ondenkbaar. 

Van Ethische zijde wenscht men ook het feit der profetische Gods- 
openbaring beslist te handhaven, doch acht zich anderzijds genoodzaakt 
de rechtmatigheid van de tegen dit feit te berde gebrachte bezwaren 
grootendeels te erkennen. Daardoor nemen de geleerden welke zich 
aan die zijde scharen een tusschenstandpunt in dat hen noodzaakt de 
verdediging naar twee fronten te voeren. Op zichzelf mag dit niet ten 
nadeele van het Ethische standpunt in rekening worden gebracht, 
daar het juiste midden in vele gevallen alleszins waardeering ver- 
dient; maar men mag ook niet uit het oog verliezen dat niet ieder 
midden het juiste is, en eveneens dat het juiste niet altijd in het 
midden ligt. 

Het gaat er dus om de vraag te beantwoorden of het aan de be- 
oefenaren der Oud-Testamentische studiën welke op dit Ethische stand- 
punt staan …— en dat zijn er zeer vele — gelukt aan het profetisch 
zelfgetuigenis ten volle recht te blijven doen. Nu is het niet bizonder 
gemakkelijk met nauwkeurigheid hunne opvatting van dit zelfgetuigenis 
te bepalen. Wie zich met dat doel zet tot de bestudeering der geschriften 
van mannen als Valeton en Wildeboer, om slechts deze voor 
ons land beteekenisvolle namen te noemen, vindt zich beslist teleur- 
gesteld. Een scherp belijnd antwoord op de vraag in welken zin het 
profeten-woord als het woord Gods is te verstaan, ontvangt men niet. ’) 
Wel maakt Wildeboer zich sterk, dat de theologen die zich zelf 
meer rechts plaatsen evenmin een klaar en duidelijk antwoord gereed 


1) Over het algemeen houden deze theologen zich meer bezig met den 
historisch-menschelijken dan met den Goddelijken factor in de profetie. Dat 
dit niet zonder bedenking is schijnt door henzelf te worden gevoeld, vgl. 
J. J. P. Valeton Jr, Amos en Hosea, Nijmegen 1894, Voorrede bldz. VI. 
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hebben, ’) doch al zou dit volkomen juist zijn, dan werden daardoor 
toch de Ethische theologen niet ontslagen van de verplichting om als 
wetenschappelijke mannen ons duidelijk te maken, hoe zij zich het feit 
der profetische Godsopenbaring in verband met het erkennen van eene 
feilbare en menigmaal feilende menschelijke medewerkzaamheid toch 
wel voorstellen. 

Voor zoover men zich dienaangaande nu eene meening vormen kan, 
krijgt men den indruk, dat de Ethischen in het profetenwoord onder- 
scheid maken tusschen een gedachten-kern, welke vrucht is van God- 
delijke openbaring, en eene uitwerking en inkleeding daarvan, welke uit 
het subject van den profeet zelf haren oorsprong heeft. Zoo lezen we 
in een door Wildeboer met instemming vertaalde voordracht van 
den Greifswalder hoogleeraar Oettli van „het menschelijk kleed van 
onvergankelijke Godsgedachten"'. ®) De klaarste poging om hier tot zuivere 
belijning te komen wordt aangetroffen bij den bekenden professor 
Kittel, die onderscheid maakt tusschen eene onmiddellijke en eene 
middellijke openbaring, de eerste uitzondering, de laatste regel. De on- 
middellijke openbaring is eene rechtstreeksche verrijking van den men- 
schelijken bewustzijnsinhoud, de middellijke openbaring eene zelfwerk- 
zaamheid des profeten tot verwerking en nadere ontwikkeling van de 
door de eerste gegeven gedachten. Deze verwerking van het gegevene 
is voor het besef der profeten ook het woord Gods, maar draagt toch 
in sterke mate den stempel van hunne eigene subjectiviteit. ®) Vraagt 
men nu verder waarin dan eigenlijk de Goddelijke gedachten-kern der 
profetie bestaat, dan luidt het antwoord vrij eenstemmig : in de religieus- 
zedelijke waarheden “welke de profeten verkondigen. *) Daarnaast wordt 
ook nog wel gewezen op de voorzeggingen. ®) Terwijl Kittel het op- 
optreden der onmiddellijke openbaring vooral meent te mogen aan- 
nemen bij de visionaire en ekstatische toestanden der profeten, met name 


1) G. Wildeboer, De openbaring in Ísraël, in Stemmen voor Waarheid 
en Vrede 1904, bldz, 171. — 2) G. Wildeboer, De profeten als orga- 
nen van Gods openbaring, in Stemmen voor Waarheid en Vrede 1904, bldz. 
672 (S. Oettli, Die Profeten als Organe der göttlichen Offenbarung, Berlin 
1904, bldz. 25). — 3%) R. Kittel, Profetie und Weissagung, Leipzig 1899, 
bldz. 13—16, Geschichte des Volkes Israel?, Gotha 1909/12, IÌ, 449—451. — 
4) Vgl. Wildeboer, De profeten als organen van Gods openbaring, bldz. 
668 (Oettli, a.w. bldz. 20), S. Michelet, Israels Propheten als Träger 
der Offenbarung (uit het Noorsch vertaald), Freiburg i. B. 1898, bldz. 11 v., 
Paul Schwartzkopff, Die prophetische Offenbarung nach Wesen, Inhalt 
und Grenzen, Giessen 1896, bldz. 31 v., 49 v.v. — 5) Vgl. Michelet, 
a. w. bldz. 13 v.v, F. Giesebrecht, Die Berufsbegabung der Alttestament- 
lichen Propheten, Göttingen 1897, bldz. 12 v.v, 76 v.v. 
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bij hunne roeping, hoewel hij ook van het voorkomen van onmiddellijke 
openbaring zonder ekstase overtuigd is. !) 

Het is duidelijk dat bij deze beschouwing de profetische rede in haar 
geheel slechts in oneigenlijken zin als het woord Gods kan worden aan- 
geduid, Men spreekt zich uit aangaande de erkenning en handhaving 
van het feit der openbaring Gods in termen die aan beslistheid niets te 
wenschen overlaten — al is het niet te ontkennen dat van die zijde 
soms ook uitingen te beluisteren vallen die een geheel ander geluid 
doen hooren, °) — maar eigenlijk gezegd beperkt zich dit feit der open- 
baring dan toch tot de kern-gedachte der profetische rede. Het overige, 
en nog wel verreweg het grootste gedeelte kan slechts openbaring heeten 
in afgeleiden zin, door gebruik te maken van eene overdrachtelijke be- 
teekenis van het woord openbaring. Zouden nu de profeten dit metter- 
daad met hun zelfgetuigenis hebben bedoeld ? Zouden zij, wanneer zij 
hunne rede aandienen als „het woord des Heeren" en daarin God zelf 
sprekende laten optreden, dit hebben bedoeld als eene door henzelf 
gegeven uitwerking en ontwikkeling van eene hun geopenbaarde Gods- 
gedachte? Er is alle reden dit in twijfel te trekken. In den ganschen 
schat der ons bewaarde profetieën bevindt zich geen enkel gegeven 
dat ons aanleiding biedt om te vermoeden dat de profeten eene onder- 
scheiding hebben gemaakt tusschen datgene wat hun rechtstreeks van 
God toekwam, en datgene wat zij zelf door nadere ontwikkeling daaruit 
afleidden. Hunne profetische rede wordt steeds in haren vollen om- 
vang door het „zoo spreekt de Heere" gedekt. Nuzegtechter Kittel, 
dat de profeten zichzelf niet helder bewust werden van de mede-werk- 
zaamheid van hun eigen subject.® Doch dit is al zeer weinig aan- 
nemelijk. Zouden de profeten die zich zoo krachtig bewust waren van 


1) Profetie und Weissagung, bldz. 13 v., Geschichte des Volkes Ísrael?, 
IL, 451. — 2%) Bijv. van Valeton in Studiën, Theologisch Tijdschrift onder 
redactie van P. D. Chantepie de la Saussaye Dz, J.J.P. Valeton Jr. 
en Is. van Dijk, IVe deel 1878, bldz. 159, waar hij van uitdrukkingen als 
„het woord van Jhvh” en „Jhvh spreekt’ bij de profeten, het volgende zegt : 
„deze uitdrukkingen zijn in hunnen mond niet veel anders dan formules, ge- 
bezigd om hunne vaste verzekerdheid te kennen te geven dat hetgeen zij 
spreken overeenkomstig den wil van Jahve is... zonder dat daarmede een in 
letterlijken zin eigen woord van Jahve is bedoeld, getuige, om niets anders te 
noemen, de vrijheid die zij zich in de schriftelijke reproductie hunner redenen 
veroorloven”; — of van Wildeboer, Hef Oude Testament van historisch 
sfandpunt toegelicht, Groningen 1908, bldz. 131, waar wij lezen dat de open- 
baring aan de profeten vooral is „verheldering van den blik door het persoon- 
lijk verkeer met den levenden God. Waarschijnlijk zou Kuenen niet veel 
bezwaar gemaakt hebben deze uitspraken te onderschrijven. — 2%) Geschichte 
des Volkes Israel? t. a. p. 


38 HET FEIT DER PROFETISCHE GODSOPENBARING. 





de Goddelijke inwerking op hun geest, niet in staat zijn geweest daarvan 
duidelijk te onderscheiden eene actie van hun eigen subject .om met het 
hun geschonken pand te woekeren? Immers zij toonen zeer goed ver- 
schil te kunnen maken tusschen de openbaringsactie Gods en de werk- 
zaamheid van het menschelijk subject, zoowel waar zij in dialoogvorm 
met het Goddelijk subject zich onderhouden als waar zij zich stellen 
fegenover de valsche profeten welke profeteeren „uit hun hart.” Buiten- 
dien zal wel moeten worden aangenomen dat er na de onmiddellijke 
openbaring, het ontvangen van den Goddelijken gedachten-kern, voor 
de inkleeding en ontwikkeling daarvan, de verwerking van het geboden 
gegeven in den geest des profeten, eenige, misschien zelfs wel eene vrij 
lange, tijdruimte noodig was. Anders zou de actie van het profetisch be- 
wustzijn nog wonderbaarlijker zijn dan de Godsopenbaring zelf. Hoe 
echter is daarmede te rijmen de herhaalde mededeeling der profeten 
aangaande tijd en plaats waarop de Heere tot hen sprak? Dit kan 
toch nimmer verstaan worden van een proces in het bewustzijn dat 
zich uitstrekt over eenigen tijd. Daarom moet ons oordeel zijn dat ook 
de Ethischen er niet in geslaagd zijn aan het profetisch zelfgetuigenis 
ten volle recht te laten wedervaren. Het is niet aannemelijk dat de 
profeten hun beroep op het feit van Goddelijke openbaring hebben be- 
doeld in den zin waarin de Ethische theologen het meenen te moeten 
verstaan. Blijven deze theologen in weerwil daarvan toch van meening 
dat de werkelijke toedracht bij de profetische Godsopenbaring beant- 
woordt aan hunne voorstelling, het zij zoo; doch laten zij er zich deug- 
delijk van doordringen, dat zij dan op dit punt het recht verloren heb- 
ben om te zeggen, gelijk zij herhaaldelijk doen, dat zij hunne denk- 
beelden aangaande openbaring willen gronden op de resultaten van het 
onderzoek der Schrift. ) De Schrift spreekt anders. 


1) Zie b.v. Wildeboer, De openbaring in Israël, bldz. 151. 
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HOOFDSTUK IV. 


Wijze en middelen der profetische Godsopenbaring. 


ET vraagstuk dat in dit hoofdstuk aan de orde komt is wel een 
van de moeilijkste waarvoor de geheele behandeling van het 
verschijnsel der Oud-Testamentische profetie ons stelt. Het gaat 

hier namelijk om het innerlijk gebeuren in de ziel des profeten waardoor 
de Goddelijke openbaring in zijn bewustzijn wordt ingedragen, door dat 
bewustzijn wordt geassimileerd. Men houde daarbij wel in het oog, dat 
de Goddelijke openbaringswerkzaamheid zelve buiten het bereik van 
onze wetenschappelijke nasporingen valt. Wat wij kunnen onderzoeken 
is alleen het resultaat van die Goddelijke actie in het menschelijk be- 
wustzijn, het psychisch proces dat in dit bewustzijn door de inwerking 
der Goddelijke openbaringsdaad te voorschijn geroepen wordt. In zoo- 
verre spreekt men hier terecht van de psychologische zijde der profetie. 
Evenwel is deze terminologie niet geheel zonder bedenking, omdat 
daaraan het gevaar verbonden is dat men de profetie louter als een 
psychisch proces zou opvatten en den domineerenden factor der God- 
delijke openbaring zou uitschakelen, gelijk metterdaad velen doen. Wij 
echter houden vast aan het profetisch zelfgetuigenis van eene reëele 
Goddelijke openbaring welke dezen mannen ten deel gevallen is, en 
trachten nu na te gaan hoedanig het psychisch proces is waardoor deze 
openbaring hun geestelijk eigendom wordt. De bezwaarlijkheid van dit 
onderzoek is ten deele het gevolg van de gewone moeilijkheden welke 
aan alle psychologische onderzoekingen eigen zijn, maar wordt hier 
tevens verhoogd door de omstandigheid dat men de contrôle van eigen 
psychische ervaring missen moet. We zijn hier uitsluitend gebonden 
aan de mededeelingen der profeten zelve. En aangezien deze mede- 
deelingen dan niet geschieden met de bepaalde bedoeling om ons 
opheldering te geven aangaande de wijze waarop de openbaring tot 
hen kwam, doch alleen in zooverre als zij kunnen dienen om deze 
openbaring zelf bekend te maken, kunnen we niet verwachten dat ze van 
het hier te onderzoeken zielsproces ons eene nauwkeurige beschrijving 
zullen geven. Toch willen we door de moeilijkheid van het onderzoek ons 
niet laten ontmoedigen, en een poging wagen om ons uit de zelfmede- 
deelingen der profeten daarvan althans eenige voorstelling te vormen. 


ad 
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Wij kunnen dan wel beginnen met voorop te stellen, dat de Gods- 
openbaring tot den profeet komt door middel van een persoonlijk, 
rechtstreeksch contact met God. Dit mogen wij niet zonder grond be- 
sluiten uit de herhaalde getuigenissen der profeten dat God tot hen 
sprak, dat des Heeren woord tot hen geschiedde. *) Want, het is 
volkomen waar dat deze wijze van spreken op zichzelf nog niet de 
tusschenkomst van eenig intermediair uitsluit; er. wordt in het Oude 
Testament onderscheidene malen melding gemaakt van een spreken Gods 
tot den mensch door middel van een tusschenbeide komend intermediair, °) 
met name van de profeten zelve. °) Maar juist ‘de vergelijking van het 
spreken Gods tot de profeten met zulk spreken Gods tot degenen die 
het profetisch woord hooren wijst uit dat het spreken Gods tot de 
profeten als een persoonlijke, rechtstreeksche toenadering is te verstaan. 
Zeer instructief is te dien aanzien Ezech. 14 : 1 v.v, waar gemeld 
wordt hoe eenige der oudsten van Israël tot den profeet komen om 
door hem den Heere te vragen. In hunne tegenwoordigheid ontvangt 
de profeet de openbaring, welke voor hen echter verborgen blijft tot 
hij aan Gods bevel gehoor gevend het geopenbaarde voor hunne ooren 
uitspreekt. Eerst daardoor wordt het voor hen openbaring, woord van 
God. De bewustzijnsinhoud welke wordt opgenomen is voor den profeet 
en zijne hoorders dezelfde; doch zij ontvangen dien door bemiddeling 
des profeten, de profeet daarentegen ontvangt dien, zonder tusschen- 
beide tredende bemiddeling, van God. 

In dit verband zou de vraag kunnen geopperd worden of de pro- 
feten toch niet van enkele gevallen gewag maken, waarin de openbaring 
Gods niet door persoonlijk, rechtstreeksch contact tot stand kwam, maar 
door tusschenbeide tredende bemiddeling van engelen.®) Volgens den 
geleerden Joodschen wijsgeer Maimonides (+ 1204) en de meeste 
Rabbijnen was dit zelfs de regel. °) Nieuweren hebben daarentegen be- 
weerd, dat deze engelenverschijningen, welke alleen bij latere profeten 
voorkomen, als een bloot litterarisch product te beschouwen zijn en 
moeten aangemerkt worden als een teeken van het verval der profetie. 6) 


5 vBivertleKons: 224214 7e Jes. Ee Osman: Jerselean9 ;02: rade uBiende 
land dan l0n läss oi Ezech. 2: hen berte tds dl Toe Deele Kaele 
13 : 1; Hos. 6 gie en Janson ER DD Zach. 4:8;56:9:7:4: 
8: 1. — 2) Bv. 1 Sam. 23: Oz12; 28VN6 ISOENTAEN Job 40: 1. — 


Bv 2 Kk onl eat 3enr 24es 10; 24: 2; Ezra 9: 11; Neh. 9: 30. — 
4) B.v. Dan. 8: 16; 9: 21; Zach. 1:9 enz. — 5) Zie Joannis Smith 
Dissertatio de prophetia ef prophetis, praef. bij Jo Clericus, Vefteris Tes- 
famenti prophetae, Amstelaedami 1731, bldz. XIb—XIVa. — 6) Bv. Cor- 
nill, Der israelitische Prophetismus?, bldz. 150. 
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Opgemerkt moet worden dat van engelen als eigenlijk gezegde open- 
baringsmiddelaars geen sprake is. ') Waar deze engelengestalten optreden, 
geschiedt dit steeds in visioenen, het zijn visionaire gestalten welke door 
God nevens de andere deelen van het gezicht den profeet worden te 
aanschouwen gegeven. Zij behooren dus zelve tot de openbaring in 
plaats van bemiddelaars der openbaring te zijn. Dat zij in de bedoelde 
plaatsen optreden als uitleggers van de overige deelen van het visioen, 
verandert aan dit feit niets. Wezenlijk nemen zij ten opzichte van de 
openbaring geen andere plaats in dan de engelengestalten welke in 
andere gezichten voorkomen, als de serafs die het trishagion uitroepen 
in Jesaja's roepingsvisioen °) of de engel met het meetsnoer bij Ezechiël. ® 

Van het contact tusschen God en den profeet kan nu verder worden 
gezegd dat het is bewust, en incidenteel. Het is bewust; want de pro- 
feet weet de beelden en voorstellingen welke het Goddelijk subject in 
zijn bewustzijn doet ontstaan zeer wel te onderscheiden van die beelden. 
en voorstellingen welke het product zijn eener actie van zijn eigen 
geest. Het is juist bij de profeten zoo kenmerkend dat zij een klaar en 
scherp onderscheid maken tusschen hun eigen subject en het hoogere 
subject dat in hen werkt. En dit onderscheid wordt hun niet eerst 
achterna duidelijk, maar op het oogenblik zelf dat de openbaringswerk- 
zaamheid Gods in hen optreedt onderkennen zij onmiddellijk deze actie 
van het hoogere subject. Vandaar dat zij zoo nauwkeurig plaats en tijd 
weten aan te geven waar en wanneer eene bepaalde openbaring hun ten 
deel gevallen is. Zij vergissen zich nimmer; zij zien niet de Goddelijke 
actie voor de werking van hun eigen bewustzijn aan; zij zijn zich 
steeds ten volle bewust van het contact dat er plaats grijpt tusschen 
den openbarenden God en hunne de openbaring. ontvangende ziel. Dit 
contact is ook incidenteel. Er is niet eene onafgebroken voortgezette 
werkzaamheid van het Goddelijk subject in de ziel des profeten. Integen- 
deel, de profeet weet van tijden dat hij wel, en tijden dat hij niet het 
woord des Heeren ontvangt. Men denke aan het reeds eerder ge- 
memoreerde geval van Jeremia met den valschen profeet Hananja, *) of 
ook aan het optreden van Nathan, die eerst, afgaande op zijn eigen 
oordeel, zijne goedkeuring hechtte aan David's voornemen om tot den. 
bouw van een tempel over te gaan, doch later den Goddelijken last 


1) In 2 Kon. 1 : 3, 15 schijnt men niet aan een geschapen engel te moeten 
denken maar aan de Beene zelfopenbaring Gods, waarvan ook sprake is 
Gen Woe vv dolle vv sosledhev.vss Ex: Jin 2uvevs ooRichts 
6 : 11 v.v. enz. — '2) Jes. 66, Tad 18), Ezech, 40: 3,04. '4) Jer. 
28 : 10-14. 
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ontvangt om den koning het tegendeel aan te zeggen. !) Er zijn dus 
oogenblikken waarin dit eigenaardige profetische contact met God be- 
staat, en ook weer oogenblikken waarin het verbroken is. 

Prof. Bavinck heeft de meening uitgesproken dat aan dit bewuste, 
incidenteele contact nog een onbewust, permanent contact ten grondslag 
ligt, waarvoor hij zich beroept op den tekst 2 Petr. 1:21: „Want de 
profetie is voortijds niet voortgebracht door den wil eens menschen maar 
de heilige menschen Gods, van den Heiligen Geest gedreven zijnde, heb- 
ben ze gesproken”. °) Blijkbaar bedoelt de hoogleeraar, dat de „drijving 
van den H. Geest, waarvan hier sprake is, zulk een substraat vormt, 
waarin de tot het bewustzijn der profeten doordringende Goddelijke open- 
baringsactie haar grondslag heeft. Hoewel wij de mogelijkheid daarvan 
niet zouden durven ontkennen, komt ons toch de grond, waarop de 
stelling van prof. Bavinck steunt, niet sterk genoeg voor om ons bij 
zijne opvatting aan te sluiten. Immers de „drijving”’ des Geestes behoeft 
niet met noodzakelijkheid eene zoodanige te wezen die uitgebreider is 
dan de Goddelijke actie welke in het „spreken der profeten tot uiting 
komt, maar kan — en moet ook naar ons inzicht — worden verstaan 
van die actie zelf. 

Een zeer belangrijke kwestie is het verder of en in hoeverre dit con- 
tact werkt door middel van ongewone, niet normale (hetgeen nog iets 
anders is dan abnormale) psychische verschijnselen. Hierover zijn reeds 
van zeer oude tijden af de meeningen verdeeld geweest. In het Jodendom 
werden al twee richtingen gevonden. De eene, die van het Hellenis- 
tische Jodendom, met name van den invloedrijken Alexandrijnschen wijs- 
geer Philo (+ 42 n: Chr), leerde dat de profeet de Godsopenbaring 
ontving in een toestand van ekstase of zinsverrukking, waarbij hij zoo- 
wel van zijn bewustzijn als van zijn wil was beroofd. Het is niet moei- 
lijk in deze voorstelling den invloed te onderkennen van het Grieksch- 
Romeinsche heidendom dat aan zijn waarzeggers zulk eene ekstase, een 
goddelijken waanzin, toeschreef. Het Talmudische Jodendom daarentegen 
verwierp deze beschouwing en hield staande dat het eigen bewustzijn 
der profeten niet werd onderdrukt. De Christelijke kerk sloot zich in 
den aanvang meer bij de Hellenistische dan bij de Talmudische richting 
aan. Ten gevolge van den strijd tegen het Montanisme werd dit later 
evenwel anders. Van toen af beschouwde men de ekstase veeleer als 
een kenteeken van de valsche profeten en wilde van het heidensche 


1) 2 Sam. 7 : 25. — 2) Over het onbewuste, Amsterdam 1915, 
bidzi 42: 
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denkbeeld eener Goddelijke razernij niet meer weten.) Toch is tot in 
den allerlaatsten tijd toe deze zelfde voorstelling herhaaldelijk weder 
opnieuw begunstigd, en dat van de meest verschillende zijden. Een zoo 
vurig apologeet als Hengstenberg®) moet hier in een adem worden 
genoemd met sommige materialistische psychologen welke de profeten 
eenvoudig voor psychisch-abnormale personen verklaren. ®) Ook de pas 
opkomende empirische godsdienstpsychologie zoekt het eigenaardig- 
kenmerkende van de profetie in ongewone psychische ervaringen. * 
Daarentegen is in de laatste tientallen van jaren onder de beoefenaren 
der Oud-Testamentische studiën de meening overheerschend geweest, 
dat de ekstase bij de profeten in elk geval geen op den voorgrond 
tredend verschijnsel moet geacht worden, hetgeen dan weer verband 
hield met de veronderstelling dat de profetie zich in Israël uit een oor- 
spronkelijk wild-ekstatisch optreden juist door afwerping van dat eksta- 
tische ontwikkeld heeft. Ook hierbij wordt dan de ekstase meer bizonder 
aan de valsche profeten toegeschreven, die in dezen ontwikkelingsgang 
niet hebben kunnen meekomen. ®) In den tegenwoordigen tijd zijn er 
echter weder enkelen die op het voorkomen van bizondere psychische 
verschijnselen bij de profeten sterker nadruk leggen. °) 


1) Zie het art. Inspiration van Cremer in Herzog's Realencykl.3, 
IX, 185-188. — 2) Christologie des A. T.2, II, 2, 158 v.v. Er is 
verschil tusschen de eerste en de tweede editie. In de eerste (1, 1, 293 v.v.) 
verdedigde hij de stelling dat de ekstase der profeten in zich sloot de geheele 
onderdrukking van het zelfbewustzijn. In de tweede, een kleine dertig jaren 
later, heeft hij dit losgelaten; handhaaft echter dat de ekstase het eigenlijk 
karakteristieke is bij den profeet. — 5) Binet-Sanglé, Les prophêtes 
juifs, Etade de psychologie morbide, Paris 1905. Zie ook B. Baentsch, 
Pathologische Züge in Israels Prophetenthum, in het Zeitschrift für wissen- 
schaftliche Theologie 1908, bldz. 52—81; Carl Pelman, Psychische Grenz- 
zustände? Bonn 1910, bldz. 258—261. — 4% Jacob H. Kaplan, Psy- 
chology of Prophecy, Philadelphia 1908 (gedeeltelijk reeds eerder onder 
denzelfden titel verschenen in The American Journal of religious psychology 
and education, vol. 2 [1906—7] bldz. 168—202), G. C. Joyce, The inspi- 
ration of Prophecy, An essay in the Psychology of Revelation, London 
1910, Irving King, The psychology of the prophet, in The Biblical 
World, vol. 37 bldz. 402—410 en vol. 38 bldz. 8—17 [1911]. — 5) Vgl. 
b.v. Giesebrecht, Die Berufsbegabung der Alttestamentlichen Propheten, 
bldz. 36—69; R. Bruce Taylor, Prophetic Ecstasy, in The Expository 
Times 1901/2, bldz. 226 v.; H. Meltzer, Prolegomena zur Geschichte des 
israelitisch-jüdischen Prophefismus, in Protestantische Monatshefte, 1906, 
bldz. 145 v.v. — 6) Gunkel, Die geheimen Erfahrungen der Propheten 
Israels, in Das Suchen der Zeit, herausgegeben von F. Daab und H. 
Wegener, ler Band, Giessen 1903, bldz. 112—153, zie ook Die Schriften 
des A. T. in Auswahl, 2te Abt. 2er Band, Göttingen 1915, bldz. XX—XXXVI 
en Die Propheten, Göttingen 1917, bldz. 1-30; Hölscher, Die Profeten, 
bldz. 1—158. 
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Wanneer men met het oog op deze belangrijke vraag de zelfmede- 
deelingen der profeten aangaande het tot hen komen van de openbaring 
Gods nauwkeurig nagaat, kunnen, dunkt ons, twee dingen zonder al te 
veel moeite worden vastgesteld. Ten eerste is het niet aan eenigen 
twijfel onderhevig dat bij de profeten zekere ongewone psychische ver- 
schijnselen zijn voorgekomen. Zij maken melding van visioenen die zij 
gezien hebben, ’) alsmede van stemmen en geluiden die zij tijdens het 
aanschouwen dier visioenen hebben gehoord, ®) ja zelfs een enkele maal 
van eigenaardige smaak- of gevoelsgewaarwordingen die hun zijn ten 
deel gevallen. ®) Zij getuigen verder dat het gevolg van deze eigenaar- 
dige psychische inwerkingen somwijlen ook was een lichamelijk patho- 
logisch zich aangedaan voelen: zij geraken in een toestand van uitput- 
ting, worden krank. ®) Zelfs zij, die een groot deel hiervan willen stellen 
op rekening van de litteraire inkleeding der profetie, ®) kunnen het 
voorkomen althans van enkele zoodanige verschijnselen niet loochenen. 
Intusschen was daarbij van eene geheele onderdrukking van het zelf- 
bewustzijn geen sprake: de profeten wisten zich alles wat zij in deze 
buitengewone psychische toestanden hadden ondervonden zeer goed te 
herinneren en waren uitnemend in staat dit alles in bizonderheden weer 
te geven. In de tweede plaats laat zich ook niet wel tegenspreken, dat 
deze ongewone psychische verschijnselen bij de profeten geen regel zijn 
geweest. Op de geheele profetische litteratuur vormen de mededeelingen 
van zulke ongewone ervaringen slechts een zeer klein gedeelte. Wel wil- 
len degenen, die oordeelen dat deze eigenaardige psychische ervaringen 
regel zijn geweest, uit de enkele mededeelingen dienaangaande besluiten 
tot de algemeenheid daarvan, doch dit is niet geoorloofd. Wij verliezen 
dan den bodem van hetgeen feitelijk kan worden vastgesteld onder de 
voeten en komen op het terrein van gissing en hypothese. De pogingen 
om zich zulk een bodem onder de voeten te verschaffen door een beroep 
op den titel „ziener, waarmede de profeet wordt aangeduid, en den 
naam „gezicht” voor de profetie kunnen als mislukt worden beschouwd. 
Men zie wat over de beteekenis dezer termen is in het midden gebracht 
in het eerste hoofdstuk. °) En waar nu de overgroote meerderheid der 


ie BijverdKkous 224:-19, w.v.s Jes, 65 erniet vavcarkzechmesis 
8—11; 37; 40—48; Dan. 8 en 10; Am. 7 : 1-9; 8; 9; Zach. 1-6. — 
Bale Sams 3214 VovarnJes. 04: 3, veEzechs ts 24ovienz. we SE zech 
3 : 3; 8: 3, enz. — #4) Ezech. 3 : 14 v.; Dan. 8 : 27. Hiertoe behooren 
niet de verschillende plaatsen waar melding wordt gemaakt van een neder- 
vallen ter aarde; dit kan zijn van ontzetting of in aanbidding. — #) B.v, 
Kuenen, De profeten en de profetie onder Israël,1, 93 v.v. — 6) Bldz. 12 v. 
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profetische rédenen in geen enkel opzicht den indruk maken van voort 
te vloeien uit zulke buitengewone psychische toestanden, blijft ons geen 
andere conclusie over dan deze, dat zulke verschijnselen geen regel zijn 
geweest. Trouwens zelfs onder hen die willen generaliseeren durft men 
niet altijd staande houden dat deze toestanden de noodzakelijke en 
onmisbare voorwaarde vormden voor de profetie. °) Er kan dus hoog- 
stens verschil rijzen in betrekking tot enkele afzonderlijke gevallen, of 
men daarin te doen heeft met buitengewone psychische verschijnselen 
of niet, maar in het algemeen schijnt de stelling volkomen gewettigd, 
dat een buitengewone psychische toestand niet het gewone middel is 
geweest waardoor het contact tusschen God en den profeet werkte, en 
dat de buitengewone psychische verschijnselen welke wij een enkele 
maal bij de profeten aantreffen meer als iets accidenteels dienen te 
worden beschouwd. 

Het is hier wellicht” de plaats voor eene nadere toetsing van de 
reeds meermalen vermelde opvatting dat dan toch bij de oudste profeten 
de ekstase essentieel zou zijn geweest. De gronden waarop men deze 
opvatting wil doen steunen zijn in hoofdzaak de volgende. 

In de eerste plaats beroept men zich hierop dat de profetie door 
Israël zou zijn overgenomen van de Kanaänieten, en het is bekend dat 
daar de ekstase eene zeer belangrijke plaats innam. Hiertegen dient 
evenwel opgemerkt dat de Kanaänietische oorsprong van Israëls pro- 
fetie puur hypothetisch is. Tedere schijn zelfs van bewijs daarvoor ont- 
breekt. Het verdient dan ook alle aandacht dat zich hoe langer hoe 
meer stemmen verheffen, niet alleen van conservatieve, °) maar ook van 
zeer radikale zijde, %) die ten gunste van de autochthonie der profetie 
pleiten, die met andere woorden de profetie in Israël zelf laten ontstaan 
zijn. Tegen den Kanaänietischen oorsprong pleit met name de onver- 
klaarbare tegenstrijdigheid, dat de profeten, die juist de scherpste tegen- 
standers van allen Kanaänietischen invloed zijn, zelf onder Kanaänie- 
tischen invloed zouden staan | *) Indien echter de Kanaänietische oorsprong 
der profetie wordt opgegeven en haar autochthonie erkend, is niet 
alleen een voornaam argument ten gunste van het ekstatisch karakter 
der oudste profeten vervallen, maar wordt daarmee ook een krachtig 


1) Zie Joyce, a.w. bldz. 69. — 2) König, Geschichte der Alttesta- 
mentlichen Religion? Gütersloh 1915, bldz. 141; Sellin, Der alttestament- 
liche Prophetismus, bldz. 9 v.; Martin Romberg, Der alftestamentliche 
_ Prophetismus, Schwerin i. Mecklb. 1917, bldz. 15 v. — 9) Stade, Biblische 
Theologie des Alten Testaments I, Tübingen 1905, bldz. 67; Gunkel, Die 

Propheten, bldz. 10; Meltzer, a.w.bldz. 163v. — #%) Sellin, a.w.bldz.9. 
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bewijs daartegen geboden. Waar de ekstase Kanaänietisch is, moet de 
autochthoon in Israël als reactie tegen den Kanaänietischen invloed 
opgekomen profetie veeleer de ekstase mijden. 

In de tweede plaats steunt men op eene beschrijving van het karakter 
der oudste Israëlietische profeten die men meent te vinden in 1 Sam. 
10 en 19. Het beeld dat men zich van de daar geteekende profeten 
heeft gevormd is dat van rondzwervende scharen, die onder begeleiding 
van muziek in wilde ekstase, dansend en springend, het land doortrok- 
ken en dan ook niet in hooge achting stonden, maar als „zinneloozen”” 
vrijwel met den nek werden aangezien. In deze beschrijving van de 
oudste profeten, die men tegenwoordig in schier ieder werk over de 
profetie zoo lezen kan, is nagenoeg elk woord eene vergissing. Ten 
eerste is in den tekst hoegenaamd geen sprake van een „zwervend het 
land doortrekken’. In 1 Sam. 10 : 5, 10 lezen we niet anders dan dat 
Saul een optocht van profeten ontmoette. Daaruit kunnen we niet eens 
met zekerheid afleiden dat het houden van zulke optochten regel was; 
maar ook al zou dit worden aangenomen, dan is dat nog niet hetzelfde 
als zwervend het land doortrekken. Integendeel in 1 Sam. 19 : 20—24 
ontvangen wij veeleer den indruk alsof de profeten te Najoth eene vaste 
woonplaats hadden. *) Ten tweede spreekt de tekst al evenmin van wilde 
ekstase. Gezegd wordt slechts dat de profeten al profeteerende „van de 
hoogte afkomen". Daarin staat dus niets van dansen en springen; en uit 
het feit dat ze door muziek begeleid worden volgt dat toch ook zeker niet. 
Wil men nu het „profeteerende” vertalen door „in ekstase’’, dan anticipeert 
men op hetgeen juist bewezen moet worden. Maar men meent dan toch 
in hetgeen geschreven.staat van Saul's boden en vooral van Saul zelf, 
die met uitgetogen kleederen een geheelen dag en nacht ter aarde 
lag, ®) een onwedersprekelijk bewijs te hebben van het ekstatisch op- 
treden der profeten. Hoe daarover te oordeelen is, hebben we reeds in ons 
eerste hoofdstuk besproken, en we veroorloven ons daarnaar te verwijzen. °) 
Ten derde is het beroep dat men doet op de geringschatting der pro- 
feten zeer zwak. Men meent deze geringschatting duidelijk uitgedrukt 
te vinden in het spreekwoord: „is Saul ook onder de profeten 2’ #) 
wijl men dit aldus interpreteert: „hoe komt een zoo fatsoenlijk man in 


1) Weliswaar wordt de bewijskracht van deze plaats betwist door haar 
voor een lateren midrasj te verklaren, vgl. b.v. Kraetzschmar, Prophet 
und Seher bldz. 23; maar indien men zich eenerzijds op deze plaats beroept 
om de trekken van het ekstatisch beeld der oudste profeten te voltooien, b.v. 
a.w. bldz. 7, gaat het toch niet wel aan anderzijds een beroep op deze zelfde 
plaats voor het tegenovergestelde gevoelen te wraken! — 2) 1 Sam. 
19:24, — 3) Zie bldz. 8 v. — #4) 1 Sam. 10 : 11; 19 : 24, 
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zulk gering gezelschap?” Maar het moet toch al heel onwaarschijnlijk 
worden geacht dat dit de bedoeling zou wezen. Indien Samuel niet 
alleen zelf op den besten voet met de profeten verkeert, maar ook aan 
Saul, den door hem gezalfden koning, de ontmoeting met en het zich 
voegen onder hen als een teeken zijner roeping aankondigt, dan kan 
het niet in de bedoeling van het verhaal liggen aan de toeschouwers 
eene geringschattende beoordeeling van dit feit in den mond te leggen. 
In den zin van het verhaal moeten de woorden de verwondering uit- 
drukken over eene verhooging die Saul is geschied. Dat de bestreden 
opvatting steun zou vinden in de vraag: „wie is toch hun vader?” *) 
kan ook niet worden toegegeven. Dat van deze woorden, waarvan het 
allermoeilijkst is eene bevredigende verklaring te geven, °) de zin zou 
moeten wezen: „het zijn lieden van geringe afkomst’, is althans zeker 
niet bewijsbaar. Ten laatste kan ook de betiteling der profeten als 
„zinneloozen” geen steun verleenen. Het is namelijk een ongeoorloofd 
generaliseeren wanneer men deze betiteling voor eene gewone, onder 
het volk gangbare, houdt. Wij weten alleen dat eens een verbitterd 
vijand van Jeremia op hem dit scheldwoord toepaste ®) — en daaruit 
volgt zeker niets hoegenaamd —, en dat eens de officieren te Ramoth 
ditzelfde woord gebruikten ter aanduiding van den profeet die daar 
was gekomen om Jehu tot koning te zalven. *) In de derde plaats, die 
‘men aanvoert, Hos. 9 : 7, komt het in elk geval niet als benaming 
voor. Indien nu eenmaal de officieren van het Israëlietische leger een 
profeet betitelden als „deze zinnelooze’', wat vloeit daaruit voort? Men 
bedenke dat deze profeet de opdracht had ontvangen om na het ver- 
vullen van zijne zending zich ijlings uit de voeten te maken. °®) Van de 
hoogte van hun militair zelfbewustzijn met zekere geringschatting neer- 
ziende op den niet-militair, een weinig geprikkeld door het feit dat deze 
zich met een speciale boodschap tot Jehu alleen had gewend, duidden 
zij hem aan als „deze zinnelooze’’, met het oog op zijn haast die hun 
bevreemdend voorkwam. Maar daarin ligt verder hoegenaamd niets dat 
zou duiden op eene onwelwillende beoordeeling van den profetenstand 
in het bizonder, of dat eene aanwijzing zou kunnen zijn voor ekstatische 


razernij bij de profeten. °) 


I) 1 Sam. 10 : 12. — 2) Misschien heeft men wel gelijk als men het 
vermoeden oppert dat de oorspronkelijke lezing is verloren geraakt (H. P. 
Smith, A critical and exegetical commentary on the books of Samuel 3, Edin- 
burgh 1912, bldz, 71). — 9) Jer. 29: 26. — “%}) 2 Kon. 9:11. — 
5) 2 Kon. 9 : 3. — 6) Misschien moet Davia hier niet eens als „zinne- 


jooze” vertaald worden, maar alleen als „deze haastige" (J. Fürst, Hebräisches 
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In de derde plaats wijst men op overblijfselen van het oorspronkelijk 
ekstatisch optreden die men nog bij de latere profeten meent te kunnen 
terugvinden. Zoo herinnert men aan het feit dat Elia den geheelen weg 
vanaf den berg Karmel tot aan Jizreël vóór Achabs wagen uitliep, *) een 
afstand die bij de onzekerheid der geografische ligging van het tooneel der 
bekende gebeurtenissen moeilijk met juistheid te schatten is, maar wel in 
geen geval minder can 20 K.M. bedraagt, eerder meer. Zonder twijfel is 
dit geen alledaagsche prestatie; maar niets wettigt de conclusie dat wij 
hier te denken hebben aan een ekstatisch kunststuk in den trant van 
de Oostersche fakirs. °) In den tekst zelf wordt deze buitengewone ver- 
richting verklaard door de inwerking van „de hand des Heeren” ; en nu 
kan men wel weigeren te gelooven dat rechtstreeksche Goddelijke tus- 
schenkomst den profeet tot bovenmenschelijke krachtsinspanning in staat 
stelde, maar daarmede maakt men niet aannemelijk dat de natuurlijke 
verklaring uit een ekstatischen toestand noodzakelijk is. Verder herin- 
nert men ook aan den speelman van Elisa ;®) maar niets doet hier aan 
ekstase denken. Eindelijk meent men ook sporen van het oorspron- 
kelijk ekstatisch profeteeren te mogen zien in verschillende symbolische 
namen *) of korte kernspreuken, ®) die nog bij latere profeten gebruikelijk 
zijn. Dat zou dan nog een overblijfsel wezen uit den tijd toen de pro- 
feten in ekstatischen toestand gorgelende, abrupt uitgestooten geluiden 
deden hooren, welke door de aandachtig luisterende omstanders als 
orakels werden geïnterpreteerd. ©) Het is echter duidelijk dat wij hier- 
mede den vasten bodem der feiten geheel en al hebben verlaten en ons 
uitsluitend bevinden op het onbetrouwbare drijfzand der gissing en der 
hypothese. 

In de vierde en laatste plaats betoogt men dat bij de valsche pro- 
feten, dat zijn in den gedachtengang dien men volgt die profeten welke 
bij de ontwikkeling der profetie achteraankomen, juist in bizondere 
mate ekstatische verschijnselen aangetroffen worden; en daarin zou mede 
een bewijs gelegen zijn voor het oorspronkelijk ekstatisch karakter der 
profetie. Nu laten we rusten de eigenaardige waardeering der valsche 
profeten welke aan deze redeneering ten grondslag ligt — we hopen’ 


und Chaldäisches Handwörterbuch über das Alte Testament, Leipzig 1876, 
sub voce yaw), of wel als „dweeper, fanaticus'” (Thenius, Die Bücher der 
Könige?, Leipzig 1873, bldz. 317; Laur, Die Prophetennamen des A. T., 
bldz. 40). — 1) 1 Kon. 18 : 46. — 2) Kittel, Die Bücher der Könige, 
Göttingen 1900, ter plaatse. — 3) 2 Kon. 3:15. — 4) Hos. 1:4,6,9; 
jes. 7: 3; 8 : 3. 5) Jes. 30 :7; Jer. 20:3 — 69 Hans schmidt 
art. Propheten in Die Religion in Geschichte und Gegenwart, IV, 1862. 
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later te zien ‘hoe daarover te oordeelen zij — ; maar we willen dan 
toch dit opmerken, dat indien over het al of niet wezenlijke van de 
ekstase in de oudste profetie moet geoordeeld worden op grond van 
datgene wat bij de valsche profeten waar te nemen is, het met de 
gangbare voorstelling niet gunstig staat. In al wat wij van het optreden 
der valsche profeten vernemen is niets dat op kennelijke ekstatische 
verschijnselen wijst. Indien als zoodanig wordt aangevoerd dat Zedekia 
ben Kenaänah en Hananja de Gibeoniet gewelddadig te werk gaan, !) 
zegt dat uiterst weinig; zulk gewelddadig optreden kan toch ook wel 
uit iets anders dan uit ekstase worden verklaard. Het schijnt echter 
wel of het gebrek aan feitelijk bewijsmateriaal tot te stouter verzekering 
prikkelt. Zoo kan men de door niets gestaafde bewering lezen, dat de 
valsche profeten hunne woorden in een toestand van halve bewuste- 
loosheid plachten uit te stooten.®) Maar aan beweringen hebben wij 
niets, wij vragen naar bewijs. En bewijs voor een op den voorgrond 
treden van de ekstase bij de valsche profeten is niet geleverd, en kan 
niet geleverd worden. 

Zoo mogen we dan de slotsom opmaken, dat een nauwgezet, zakelijk 
onderzoek van de Schriftuurlijke gegevens ook niet voor de oudste 
profeten tot het aannemen van de essentialiteit der ekstase leidt. 

Niet onbesproken kan hier blijven Num. 12 : 6—8, eene plaats, 
waarin men beurtelings eene aanwijzing heeft meenen te vinden van 
het ekstatisch karakter der profetie, ®) en een grond voor de stelling 
dat de ekstase daarin slechts een minder beteekenende plaats innam. *) 
Beide ten onrechte, omdat beide opvattingen mank gaan aan dezelfde 
dwaling. Men leest namelijk in deze verzen eene algemeene uiteenzetting 
aangaande de openbaringswijze der profetie, en verliest geheel uit het 
oog dat de Goddelijke onderwijzing welke daarin gegeven wordt ge- 
richt is tot en bedoeld is voor Mirjam en Aäron: zij worden geroepen 
en toegesproken, zij worden berispt omdat zij zich tegen Mozes hebben 
verzet. Nu wordt gewoonlijk wel gesteld, dat de passage over het 
profetisme te danken is aan eene latere omwerking van het oorspron- 
kelijk verhaal aangaande de murmureering van Mirjam en Aäron, welke 
zou weerspiegelen de denkbeelden van den profetischen tijd, °) maar, 


1) Meltzer, a.w. bldz. 142. — 2) Giesebrecht, aw. bldz. 139, — 
3) B.v. Keil, Biblischer Commentar über die Bücher Mose's, 2e Band: 
Leviticus, Numeri und Deuteronomium?, Leipzig 1870, bldz. 250 v. — 
4) Oa. Robertson Smith, The prophets of Israel and their place in 
history, Edinburg 1882, bldz. 220; Baentsch, Exodus-Leviticus-Numeri, 
Göttingen 1903, bldz. 511. — 5) Zie Baentsch t.a.p. 
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wie ook de auteur van deze verzen moge geweest zijn, hij heeft ze 
in elk geval bedoeld als een antwoord aan het murmureerende paar. 
Zoo alleen is begrijpelijk het 7e vers, dat dan toch tot de profetische 
passage zelf behoort. De geheele onderwijzing heeft dus in het verband 
geen verderstrekkend doel dan het onderscheid aan te geven tusschen 
de profetische roeping van Mozes, en die waarin ook Mirjam en Aäron 
zich beroemden (vs. 2). „Zoo er een profeet onder u is’ }) geeft op die 
profetische pretentie een terugslag. Mirjam, die in deze zaak de hoofdrol 
schijnt te hebben gespeeld, mocht ook wel eens een enkele maal een 
visioen of droom ontvangen, maar Mozes genoot den voortdurenden 
‚ rechtstreekschen omgang met God. °) Er is dus uit deze plaats voor de 
openbaringswijze van het Israëlietische profetisme, dat zijn grootste 
ontwikkeling in den na-Mozaïschen tijd heeft, geenerlei conclusie te 
trekken. 

Naar aanleiding van het profetisch zelfgetuigenis dat God „tot hen 
sprak’’, dat „des Heeren woord tot hen geschiedde" ligt het dan wel 
het meest voor de hand ons het contact tusschen het Goddelijk en het 
profetisch subject te denken op een wijze analoog aan het contact dat 
tusschen twee menschelijke subjecten wordt verkregen door middel van 
het gesproken woord. Gelijk de eene mensch in het bewustzijn des 
anderen door middel van het gesproken woord allerlei beelden en voor- 
stellingen doet ontstaan welke tevoren aanwezig waren in zijn eigen 
bewustzijn, zoo werkt ook God in op het bewustzijn des profeten om 
daarin al zulke beelden en voorstellingen in het leven te roepen als Hij 
wil. Opzettelijk spreken wij hier niet van dezelfde wijze als waarop het 
menschelijk woord contact tusschen tweeërlei bewustzijn teweegbrengt, 
maar van eene wijze daaraan analoog. Door den reeds meergenoemden 
hoogleeraar König wordt het eerste aangenomen, ®) evenwel ten on- 
rechte. Hij gaat uit van de gedachte dat het „zoo zegt de Heere" der 
profeten steeds tot grondslag heeft een zintuigelijk hooren, evenals ook 
dat hunne gezichten steeds berusten op een zintuigelijk zien. Hij acht 
dus dat het contact tusschen het Goddelijk en het profetisch bewustzijn 
tot stand komt door luchttrillingen welke door het gehoororgaan of 


1) De moeilijkheid welke in de lezing van den Masoretischen tekst gelegen 
is kunnen we hier laten rusten. Gewoonlijk verbetert men 93 N'3) met weg- 
lating van DM. — 2) Vgl ook Charles Bruston, Histoire critique de 
la littérature prophétique des Hébreux depuis les origines jusqu'’ à la mort 
d'lsaïe, Paris 1881, bldz. 4. — 3) Der Offenbarungsbegriff des A. T., II, 
1160; Die Prophetie des Alfen Testaments nach ihren Quellpunkten be- 
leuchtet, in Neue Kirchliche Zeitschrift 1913, bldz. 822—837 ; 886—899. 
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lichtgolvingen welke door het netvlies van het oog worden opgevangen 
en door middel van de zintuigszenuwen tot de hersenen gebracht. 
Nu is dit wel zeker, dat het Goddelijk bewustzijn om in te werken op 
den geest des profeten aan dezen weg niet gebonden is. God kan 
rechtstreeks en onmiddellijk op het bewustzijn inwerken. En wij be- 
hoeven ons daarover volstrekt niet te verwonderen, aangezien ook 
onder menschen onderling voorbeelden van zulk eene rechtstreeksche 
inwerking van ziel op ziel voorkomen. Dit verschijnsel, waarvoor men 
den naam telepathie gebruikt, behoort tot die ongewone psychische 
krachtsopenbaringen, welke men wel eens als de „nachtzijde"” van het 
menschelijk zieleleven heeft aangeduid, en waarvan tot dusverre nog 
uiterst weinig bekend is, maar waarvan in dit geval de realiteit wel 
genoegzaam vaststaat. ') Het aannemen van zulk eene rechtstreeksche 
inwerking van het Goddelijk subject op het bewustzijn der profeten, 
waarvoor wij den naam van inspraak zouden willen gebruiken, °) 
wordt voorts aanbevolen door de volgende gronden. In de eerste plaats 
zijn er verschillende uitspraken der profeten, welke de werking van het 
Goddelijk subject op hunnen geest aanduiden als eene innerlijke. In 
Jer. 15 : 16 en Ezech. 3 : 1—3 wordt het ontvangen van de open- 
baring voorgesteld als. een eten van de woorden Gods. Nog sterker 
spreekt Jer. 20 : 9 waar de drang om 's Heeren woord te spreken wordt 
geschetst als een brandend vuur in des profeten hart, besloten in zijne 
beenderen. Maar wel van de meeste beteekenis is Hab. 2 : 1, waar 
zeer duidelijk de openbaringsacte Gods als een spreken in den pro- 
feet wordt aangeduid. Het Goddelijk antwoord op zijne in het voor- 
gaande geuite klacht over het wreed geweld der Chaldeeën moet de 
profeet zelf geven („wat ik antwoorden zou op mijne bestraffing, klacht’); °) 
het daaraan voorafgaande spreken Gods kan dus niet anders dan eene 
innerlijke werkzaamheid zijn waardoor hem dat antwoord wordt in- 
gegeven. *) In de tweede plaats kan de absoluutheid van het profetisch 
„zoo zegt de Heere” bij de betrekkelijke lengte der meeste profetische 


1) Zie Is. Zeehandelaar Jbzn, Over de mogelijkheid van Telepathie, 
Baarn, z.j. Ook G. van Rijnberk, Hedendaagsch Mirakelgeloof, in Neder- 
landsch Tijdschrift voor Geneeskunde 1914, Eerste helft, bldz. 1970, is geneigd 
de mogelijkheid van telepathie toe te geven. — 2) Naar Kuyper, Ency- 
clopaedie der Heilige Godgeleerdheid ?, Kampen 1908/9, IL, 437. — 3) De 
meeste nieuwere commentatoren, o.a. Nowack, Marti, von Orelli, Guthe 
(in Kautzsch, Die H. Schrift des A. T.%) en Ward lezen naar de Pesjita 
DU in plaats van UN; maar er is geen enkele reden om aan te nemen dat 
de Hebreeuwsche tekst een fout heeft. — #% Over de beteekenis van 127 
met 3 op andere plaatsen als Num. 12 : 2, 6, 8; 1 Kon. 22 : 28; Hos. 1:2; 
Zach. 1 : 9, 14 enz. kan verschil bestaan, maar hier is ze in elk geval „spreken in’. 
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redenen moeilijk gehandhaafd blijven indien niet wordt aangenomen 
eene innerlijke werking Gods op het bewustzijn, waardoor de profeet 
onder het spreken zelf ontving wat hij te zeggen had. Anders zou men, 
om niet te komen tot de idee eener meer vrije reproductie van het 
geopenbaarde, moeten aannemen eene tweede bizondere actie Gods om 
het geheugen tot de zuivere bewaring en getrouwe reproductie daarvan 
te bekwamen. Zulk een samenvallen van ingeving en verkondiging is 
niet denkbaar wanneer de ingeving den profeet bereikte langs den weg 
der zintuigelijke waarneming. Dan zou men na elken zin eene pauze 
moeten stellen. Maar de profetische redenen vertoonen dat gebroken 
karakter niet, ze loopen vlot af en maken geheel den indruk uit één 
stuk gegoten te zijn. Dit is dan ook een zeer ernstig bezwaar tegen de 
meening van König. Het is onmogelijk aan te nemen dat de pro- 
fetische redenen, zooals ze door hen werden uitgesproken zouden be- 
rusten op de letterlijke wedergave van wat zij zintuigelijk hebben 
waargenomen. Houden wij ons aan aan de absoluutheid van het pro- 
fetisch „zoo zegt de Heere’ waardoor deze redenen in hun geheel 
worden gedekt, dan blijft slechts ééne mogelijkheid over, nl. dat de 
Goddelijke ingeving plaats vond onder het uitspreken der profetie, en 
dan kan deze Goddelijke ingeving alleen geschied zijn door rechtstreek- 
sche inwerking van het Goddelijk subject op den geest des profeten. 
Bij zulk eene rechtstreeksche inwerking behoefde de gang der rede niet 
een oogenblik onderbroken te worden, zij vloeit dan even vlot van de 
lippen des sprekers als wanneer hij aan zijn eigen gedachten uiting 
geeft. Nu meent König wel, dat alleen door het aannemen van eene 
uitwendige, zintuigelijke waarneming de objectiviteit en realiteit der 
Godsopenbaring te handhaven is, !) doch dit is eene dwaling. Waarom 
zou eene rechtstreeksche innerlijke inwerking van het Goddelijk subject 
op den geest des profeten ook maar in een enkel opzicht minder objec- 
tief en minder reëel zijn dan eene inwerking welke door middel van de 
zintuigen geschiedt? En, is er bij zulk eene innerlijke inwerking te vreezen 
voor zelfmisleiding, niet minder is dit het geval bij de zintuigelijke 
waarneming; er zijn immers ook hallucinaties van gehoor en gezicht, 
welke zoo sterk kunnen zijn dat zij door hen die ze waarnemen voor 
niets minder objectief en reëel worden gehouden dan de indrukken die 
ze door hunne zintuigen ontvangen (een verschijnsel dat vooral bij lijders 
aan psychosen zeer duidelijk te constateeren is). 

Is het boven gestelde juist, dat het contact tusschen God en den 


1) _Offenbarungsbegriff Il, 160. 
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profeet in den regel tot stand komt door eene rechtstreeksche innerlijke 
inwerking van het Goddelijk subject op de ziel des profeten, dan zullen 
we verder hebben aan te nemen dat deze inwerking plaats vond in 
twee tempo's. Om de aangevoerde redenen moeten wij veronderstellen, 
dat deze inwerking voor een zeer belangrijk gedeelte geschiedde gelijk- 
tijdig met het uitspreken der profetische redenen; maar ongetwijfeld is 
daaraan in vele gevallen voorafgegaan een aangrijpen van het profetisch 
subject door God, ten gevolge waarvan het zich gedrongen voelde een 
bepaalden gedachten-inhoud uit te spreken. Wij vernemen herhaaldelijk 
van een Goddelijk bevel dat tot de profeten komt om een bepaalde 
boodschap over te brengen, en hooren daarna hoe deze Goddelijke 
lastgeving wordt ten uitvoer gelegd. *) Er is alzoo eene tweeledige in- 
spraak: eene eerste welke den profeet een bepaalden last verstrekt en 
eene tweede welke bij de tenuitvoerlegging van dien last den profeet 
de woorden in den mond legt. Beperkt zich de Goddelijke lastgeving, 
zooals in enkele gevallen, tot een kort woord, ®) dan kan de tenuitvoer- 
legging van den gegeven last hebben plaats gehad door de eenvoudige 
reproductie der herinnering. Maar aangezien het meerendeel der pro- 
fetische redenen daarvoor te lang is, onderscheiden wij een Goddelijke 
aandrijving, een Goddelijken impuls om een bepaalden gedachten-inhoud 
aan anderen mede te deelen, en een Goddelijke ingeving der bewoor- 
dingen waarin nu deze mededeeling wordt vervat. Dit is iets geheel 
anders dan de voorstelling met name der Ethische theologen, alsof de 
profeten een Goddelijken gedachten-kern ontvingen door openbaring, om 
dezen daarna uit te werken op menschelijke wijze. Immers de woor- 
delijke overbrenging der Goddelijke lastgeving wordt in haar geheel 
aangediend als het woord des Heeren en ten volle door het profetisch 
zelfgetuigenis aangaande de ontvangen openbaring gedekt. Door het 
aannemen van deze tweeledige actie wordt ook een eigenaardige om- 
standigheid verklaard, die zich een enkele maal voordoet, dat nl. een 
profeet van Godswege in last krijgt iets te zeggen, en dan bij de ten- 
uitvoerlegging van dien last nog al iets anders en meer zegt dan in de 
oorspronkelijke lastgeving was uitgedrukt.®) De Goddelijke inspraak 


On soam 2de Ile vovei l Konsl4eo vs v‚s 21 17ev, avi Kon, 
Oet ves Jes, 14 Iv. vS 36) 4 Vv, Vs Jer, Aye i2eVeRVes 
BOV 92 wa. v.s 20% 2rv. vr Ezech. 6-: 2 v. v‚s 137 2r2ovev.s 
WARE vv 20 Shvee vere Zach, 6 4 Ouvaws sr 7eeArv.ov, ei ERZ Dam. 
DAR 22 Kous l : 3/v.: Jes. Bisel Hab.-2:12 v‚o ve. —mieö)rale Kon. 
21 : 17 v. v.; Jer. 28 : 12 v. v. Bizonder opvallend is 2 Kon. 9 : 1 v. v., 
waar de last door den eenen profeet aan den anderen wordt overgedragen, en 
door dezen met zeer groote vrijheid wordt ten uitvoer gelegd. 
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welke niet alleen den last geeft, maar ook de tenuitvoerlegging van 
dien last bewerkt kan natuurlijk zonder eenig bezwaar nog andere en 
nieuwe elementen tijdens het uitspreken van den last daaraan toevoegen. 

Ten slotte moet nog met een enkel woord melding worden gemaakt 
van den droom als openbaringsmiddel. Van het visioen onderscheidt zich 
de droom hierdoor, dat de laatste in den slaap, het eerste in wakenden 
toestand plaats vindt, en dat het eerste tot de ongewone, de laatste tot 
de normale psychische verschijnselen behoort. De eigenaardige droom- 
toestand bekleedt in de H. Schrift een niet onbelangrijke plaats als 
middel waardoor God op het menschelijk bewustzijn inwerkt om Zijne 
openbaring te geven. !) Het liet zich dus verwachten dat ook de droom 
wel eene rol zou spelen in de Godsopenbaring aan de profeten. Toch 
zijn de gevallen waarin van profetische droomen sprake is uiterst zeld- 
zaam. In het geheel zijn er niet meer dan een tweetal voorbeelden van 
bekend: bij Mirjam ®) en bij Daniël. ®) De nachtgezichten van Zacharia 
zijn geen droomen, maar nachtelijke visioenen, gelijk uit Zach. 4 : 1 
duidelijk blijkt: de profeet wordt opgewekt als een man die uit zijn 
slaap opgewekt wordt, hij verkeerde dus niet in den toestand des slaaps. 

Uit Jer. 23 : 25 v. v. heeft men willen afleiden dat de droom als 
openbaringsmiddel door de profeten verworpen werd. Dit is evenwel 
onjuist, gelijk vs. 28 en 32 leeren. In vs. 28 wordt in de woorden : „de 
profeet, bij welken een droom is, die vertelle den droom” uitdrukkelijk 
de realiteit van profetische openbaringsdroomen erkend; en in vs. 32 
ligt aan het verwijt tegen degenen „die valsche droomen profeteeren'’ 
de veronderstelling ten grondslag dat er ook ware droomen geprofeteerd 
kunnen worden. Evenmin kan men uit deze plaats opmaken dat de 
droom als openbaringsmiddel dan toch door de profeten niet hoog ge- 
steld werd. ®) Dit toch berust op eene verkeerde verklaring van wat 
onder „stroo” en „koren is te verstaan. Men mag niet droom en 
Godswoord als stroo en koren tegenover elkander stellen, maar moet 
daaronder leugenprofetie en ware profetie verstaan. 


He Gen: 205 34280 12 wv, vtt 310:1240039T 2 DV ov. A4 NT VN 
23,576,/15 ; Dan: 2 setev verd Avg Num 125 6e DEN 
7: 1 v.v. — 4% Zooals von Orelli meent, Der Prophet Jeremia}, 
München 1905, bldz. 104. 
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HOOFDSTUK V. 


De Geest Gods bron der profetische openbaring. 


LS de eigenlijke bron waaruit de openbaring Gods den profeet 
toevloeit wordt in het Oude Testament bepaaldelijk aangeduid 
de Geest Gods. Dit is alleszins natuurlijk en volkomen in 

overeenstemming met het karakter van de profetische openbaring. 
Komt deze tot stand door een persoonlijk, rechtstreeksch contact tus- 
schen het Goddelijke en het profetische subject, dan ligt het geheel 
voor de hand dat hier in de eerste plaats eene werkzaamheid des 
Geestes in het spel is. Hoe laat zich de inwerking van het Goddelijke 
subject op den geest des menschen eerder denken dan door den Geest 
van God? 

Wel wordt door de profeten van dien Geest als bron der openbaring 
betrekkelijk zeer zelden melding gemaakt, doch dit laat zich gemakkelijk 
hieruit verklaren dat zij zich nimmer opzettelijk uitlaten omtrent de 
wijze waarop eigenlijk de Godsopenbaring tot hen kwam. Wanneer zij 
dienaangaande iets mededeelen is het steeds ter loops en alleen in ver- 
band met den inhoud der openbaring. Die openbaring zelve mede te 
deelen dat was hun taak, dat was hun doel. Daartoe was wel noodig 
dat ze zoowel den inhoud der hun toevertrouwde boodschap zuiver en 
nauwkeurig overbrachten als ook er steeds den nadruk op lieten vallen 
dat deze boodschap inderdaad openbaring, dus van God herkomstig, 
was; waarom ze niet verzuimen telkens en telkens weder te herhalen 
dat de Heere zoo en zoo tot hen gesproken had; maar er bestond niet 
een even klemmende noodzakelijkheid om met gelijke uitvoerigheid in 
het licht te stellen dat dit spreken Gods geschiedde door Zijnen Geest, 
zoomin als er reden voor was om opzettelijke mededeelingen te ver- 
strekken aangaande wijze en middelen waardoor de openbaring inge- 
bracht werd in hun bewustzijn. Alle pogingen om op andere wijze voor 
het betrekkelijke stilzwijgen der profeten over den Geest Gods eene 
verklaring te geven, °) zijn derhalve overbodig en leiden daarom slechts 
tot onjuiste gevolgtrekkingen. Zelfs behoeft men naar geen bizondere 


1) Zooals bij Giesebrecht, Die Berufsbegabung der Alttestamentlichen 
Propheten, bldz. 137 v.v, 142 v.v. 
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oorzaken te zoeken waarom sommige profeten als Jeremia, Hosea, ') 
Amos, Nahum, Habakuk, Zefanja van den Geest in het geheel geen 
melding maken. Waar het totale aantal plaatsen in de profeten waar 
van den Geest wordt gesproken zoo gering is, kan het moeilijk van 
eenig gewicht worden geacht dat de Geest bij enkele profeten ook niet 
eenmaal wordt genoemd. 

De plaatsen waarin van den Geest Gods in verband met de profetie 
wordt melding gemaakt zijn in elk geval voldoende om te doen zien 
dat deze als de eigenlijke bron der profetische Godsopenbaring wordt 
gedacht. Zeer beslist wordt dit uitgesproken waar het spreken Gods 
tot Israël door de profeten tevens als een spreken door Zijnen Geest 
wordt aangeduid, °) of waar David in zijne „laatste woorden", die ken- 
nelijk een profetisch karakter dragen, betuigt dat de Geest des Heeren 
door of in hem spreekt. °®) Dat eveneens de gezichten, de visioenen der 
profeten uit den Geest Gods zijn leert ons Ezechiël. *) Niet zonder 
gewicht is ook het optreden van Micha ben Jimla tegenover de vier- 
honderd Achabsprofeten. Zonder uit het oog te verliezen dat we hier 
niet met de beschrijving eener objectieve realiteit, maar met eene ge- 
lijkenis te doen hebben, mogen we uit de vermelding van een leugen- 
geest als oorzaak der valsche profetie toch wel afleiden dat ook Micha 
den Geest Gods beschouwde als springbron der profetische openbaring. 
Daarin stemt Zedekia, het hoofd der Achabsprofeten, blijkbaar met hem 
overeen, als hij in antwoord op de beschuldiging van leugen-profetie 
Micha toevoegt: „Hoe is de Geest des Heeren van mij weggegaan 
om met u te spreken?" ®) Verder zijn er nog onderscheidene plaatsen, 
die, al wordt daarin-de Geest niet met zooveel woorden als de bron 


1) „Man des geestes", Hos. 9 : 7, is qualificatie van den valschen profeet, 
en heeft dus niets met den Geest Gods te doen, vgl. mijn De valsche profetie 
in Israël, bldz.- 99 v.v. '— 2) ‘Neh.'9 :-30; Zach: 74 12,7 Sr 205 
23 : 2. — #4) Ezech. 11 : 24; 37 : 1. Wat de eerste plaats betreft, N02 


(in het gezicht) heeft hier als parallel begrip nevens zich DONoN na (door den 


Geest Gods). De meesten nemen hier aan eene corruptie van den tekst, waarbij 
na als inschuifsel wordt beschouwd, b.v. Cornill, Das Buch des Propheten 
Ezechiel, Leipzig 1886, C. H. Toy, The Book of the Prophet Ezekiel (in 
Haupt's Sacred Books of the Old Testament), Leipzig 1899, Kraetzsch- 
mar in zijn commentaar en Rothstein bij Kautzsch, Die H. Schrift 
des A. T.3 Er bestaat echter geen gegronde reden om aan tekstbederf te 
denken. In 37 : 1 is n\n niet te nemen als subject van Nx (LXX, Staten- 


vertaling en de commentaren van Keil, Smend en Bertholet) maar als 
Genitief bij nma (Vulgata en de commentaren van Hitzig en von Orelli). 


Willekeurig is de schrapping van ny door Cornill, Toy, Kraetzschmar, 
Rothstein. — 5) 1 Kon. 22 : 21—24. 
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der profetische openbaring aangeduid, toch duidelijk te kennen geven 
dat bij de profeten eene werkzaamheid des Geestes plaats vond. °) Naar 
analogie van de eerstgenoemde plaatsen mag deze werkzaamheid des 
Geestes dan ook hier als openbaringswerkzaamheid worden verstaan. 
Juist andersom redeneert König, welke den Geest niet als bron der 
openbaring wil erkennen, doch Hem slechts eene voorbereidende werk- 
zaamheid toeschrijft om de profeten voor de openbaring ontvankelijk 
te maken. Hij gaat uit van die plaatsen waarin de werkzaamheid des 
Geestes wordt genoemd zonder dat het karakter van deze werkzaam- 
heid nader als het mededeelen van de openbaring wordt omschreven, 
en maakt daaruit de gevolgtrekking dat deze werkzaamheid des Geestes 
dan ook niet als openbaringswerkzaamheid wordt bedoeld, om ver- 
volgens die plaatsen, welke den Geest wel als de bron der openbaring 
aanduiden, eveneens zoo te verklaren dat het openbaringskarakter aan 
de werkzaamheid des Geestes ontnomen wordt. ®%) Dit is evenwel eene 
averechtsche methode. Men dient steeds uit te gaan van de nauw- 
keurigst bepaalde en meest duidelijke gegevens, om vandaar uit zijne 
conclusies te trekken voor de minder nauwkeurig bepaalde en minder 
duidelijke gegevens. Ook is het logisch niet juist om uit het ontbreken 
van eene bepaalde omschrijving der Geesteswerkzaamheid af te leiden dat 
deze Geesteswerkzaamheid niet als openbaringswerkzaamheid is gedacht. 
De meening van König hangt natuurlijk samen met zijne opvatting dat 
de openbaring langs uitwendig-zintuigelijken weg tot de profeten kwam. 
In het kader van die beschouwing is voor den Geest als bron der 
openbaring geen plaats, aangezien de werking van den Geest juist 
allereerst als inwendig te denken is. Intusschen kan moeilijk ontkend 
worden dat zelfs die plaatsen waar de werkzaamheid des Geestes niet 
nader als openbaringswerkzaamheid omschreven wordt toch meer moeten 
bedoelen dan eene bloot formeele bekwaming en ontvankelijkmaking, 
zooals König wil. Door Jesaja wordt het volgen van eene politieke 
gedragslijn waarin hij niet is gekend berispt als het „maken van een 
raadslag niet uit 's Heeren Geest”. °) In de bekende profetie van Joël 
wordt als de voornaamste openbaring van den uitgegoten Geest onder 
de nieuwe bedeeling het profeteeren genoemd. *) En wanneer ook in 
andere plaatsen het profeteeren voorkomt als gevolg van het vaardig 


Nam en25 v.v. 4 1 Sam;0104: 6, 105-195 20,723 4 2 Krod, 15 Lev, v.ns 
DARE viv, s24-4020snJes: 30%: 17 Ezech.slles 53e Jo. 3-3 1,021 (Stat, vert. 
2 : 28, 29). — 2) Der Offenbarungsbegriff des A. T. 1, 104 v.v; 141 
Ds). Jes, 300: 1, — %’ Jo. 3s1, 2 (2 : 28, 29), 
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worden van den Geest over iemand, }) worden we dan niet gedrongen 
tot de erkentenis dat de Geest ook materieel oorsprong is van de 
profetie? De eenige plaats, waarin inderdaad van eene formeele be- 
kwaammaking door den Geest sprake schijnt te wezen is Mich. 3 : 8: 
„Maar waarlijk, ik ben vol krachts van den Geest des Heeren, en van 
gericht en dapperheid, om Jakob te verkondigen zijne overtreding en 
Israël zijne zonde.’ Deze sluit echter de openbaringswerkzaamheid van 
den Geest niet uit, gelijk ook omgekeerd deze laatste de formeele be- 
kwaammaking niet uit-, maar veeleer insluit. 

Bij Ezechiël komen nog een aantal plaatsen voor, waarin van de 
werkzaamheid des Geestes in den profeet schijnt sprake te zijn, die wij 
tot dusverre hebben laten rusten. ®) Het komt mij namelijk voor, dat 
in deze plaatsen niet wordt gehandeld van den Geest des Heeren. 
Vooreerst toch wordt hier gesproken van „geest zonder meer. De 
bijvoeging „Gods of „des Heeren’ ontbreekt. Wel wordt deze bij- 
voeging ook gemist in Num. 11 : 25, 26, doch uit vs. 29 is daar 
duidelijk dat de Geest des Heeren wordt bedoeld. In de tweede plaats 
is het opvallend dat in al de bedoelde plaatsen bij Ezechiël ook het 
bepalend lidwoord ontbreekt, dat men zou moeten verwachten wanneer 
de Geest Gods ware bedoeld. In Num. 11 : 25, 26 staat dan ook dit 
lidwoord. In de betrokken teksten uit Ezechiël kan men dus niet anders 
vertalen dan „een geest’ of eenvoudig „geest. Gaan wij nu even deze 
teksten na, dan zien we dat in Ezech. 2 : 2 en 3 : 24 dit woord ge- 
bruikt wordt om aan te duiden eene kracht welke in den profeet voer 
en hem in staat stelde op te staan. Wij hebben het woord „geest 
hier te beschouwen vals de uitdrukking voor 's menschen levenskracht, 
in den zin waarin van een bezwijmde die weer bijkomt wordt gezegd 
„zijn geest kwam weder in hem’, ®) en waarin het heet van de koningin 
van Scheba „zoo was in haar geen geest meer”. *) Ezechiël was „zonder 
geest’ als gevolg van het visioen der Godsverschijning dat hem was 
ten deel gevallen, ®) doch als hem de Heere gaat toespreken komt er 
weder „geest in hem, en hij staat op. °) In de overige plaatsen, Ezech. 
3:12, 14; 8: 3; 11 : 1; 43 : 5; en eveneens in de eerste woorden 
van Îl : 24 wordt het woord „geest gebruikt in verband met de eigen- 


Ld 


Ie Num. 11:25, 263 1 Sam. 10:4-6,1050190: 20,23 5 20KronalS 
ZO reld vive 2de 20 re Ezech,s 11e: 5 te Ezech. 22e Nn 
DAB AET sG Drs mert IM RiEhENIS p LOE Saen FAORRT ZE 
Burl Kon. 10 4:5%-2Kron, 9 s 4d BE Zie. Ezech:1':928 3 AAI EE 
6) Vgl. ook Giesebrecht a.w. bldz. 144, en Hitzig in zijn commentaar 
op Ezechiël. 
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aardige zweef-gewaarwording welke de profeet heeft. Beter zou hier 
dus nog passen de eveneens mogelijke vertaling „een wind”. Ezechiël 
heeft in zijn visionairen toestand het gevoel alsof hij door een sterken 
windvlaag wordt opgenomen en weggevoerd. !) 

Eveneens moeten hier buiten bespreking blijven de onderscheidene 
plaatsen uit Jesaja waar gesproken wordt van den Geest als het bezit 
van den Knecht des Heeren, ®) die niet, gelijk sommigen meenen, met 
den profeet zelf of een ander profetisch persoon mag worden vereen- 
zelvigd. Zelfs in plaatsen als Jes. 48 : 16 en 61 : 1 is het in den eersten 
persoon van zichzelf sprekende subject niet de profeet maar diezelfde 
Knecht des Heeren. , 

Aangaande het wezen en de werkingen van den Geest zoo in het 
algemeen als bizonder in de profeten zijn in de laatste jaren van moderne 
zijde hoogst eigenaardige denkbeelden verkondigd. Op het voetspoor 
van hetgeen anderen hadden gedaan in betrekking tot het Nieuwe 
Testament en het na-apostolisch tijdvak der Christelijke kerk, ®) heeft 
voor het Oude Testament vooral de Tübinger hoogleeraar Paul Volz 
deze nieuwe theorieën pogen te ontwikkelen. ®) De Geest wordt dan 
naar de voorstelling van het oude Israël beschreven als een onper- 
soonlijk element, een zekere stof, een fluïdum, dat den ganschen kosmos 
doorstroomt en daarin het bovenzinnelijk levenselement vormt, maar 
ook in bepaalde personen, met name de profeten, kan doordringen. ®) 
Aan deze Geestes-stof worden dan bizondere eigenschappen toegeschreven. 
Zij stelt de personen in welke zij aanwezig is in staat tot het ver- 
richten van ongewone krachtsprestaties en tot het verkrijgen van 
ongewone kennis en wetenschap. Zij kan van den een op den ander 


1) Zoo ook Hitzig en Keil in hunne commentaren. — 2) Jes. 11:2; 
42 : 1; enz. — 3) H. Gunkel, Die Wirkungen des heiligen Geistes nach 
der populären Anschauung der Apostolischen Zeit und nach der Lehre des 
Apostels Paulus, Göttingen 1888; H. Weinel, Die Wirkungen des Geistes 
und der Geister im nachapostolischen Zeitalter bis auf Îrenäus, Freiburg i. B, 
Leipzig u. Tübingen 1899. — #4) Der Geist Gottes und die verwandten 
Erscheinungen im Alten Testament und im anschliessenden Judentum, Tübin- 
gen 1910. Vgl. ook J. C. Matthes, De Heilige Geest in Nieuw Theolo- 
gisch Tijdschrift 1912, bldz. 111—132. — 5) Een geheel andere voorstelling 
van den Geest in den profeet geeft prof. Eerdmans, die van dezelfde grond- 
gedachte eener alles vervullende geestelijke stof uitgaat. Volgens hem wordt 
in den profeet juist deze algemeene geestelijke stof, welke zich in den indivi- 
dueelen mensch als zijne eigene levensmacht openbaart, tijdelijk verdreven en 
door den geest van een god vervangen. Verlaat de goddelijke geest den pro- 
feet, dan treedt het eigen leven weer op (De beteekenis van het Oude Tes- 
fament voor onze kennis van de gedachtenwereld der oudheid, Leiden 1913, 


Bldz. 9 v.). 
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worden overgebracht en heeft eene sterke neiging om anderen aan te 
steken. ) Wellicht zou men haar naar deze beschrijving het best kunnen 
vergelijken met de electriciteit. Het behoeft niet te worden gezegd dat 
deze voorstelling ten eenenmale in strijd is met het geloof van Israël 
in den Heere zijnen God. Het is een echt-heidensche voorstelling in 
den trant zooals die nog onder de z.g. Animistische volkeren wordt 
aangetroffen. Doch juist daarom past deze beschouwing voortreffelijk in 
het kader van de evolutie-theorie: ook Israël heeft eens in deze laag- 
staande religieuze voorstellingen geleefd en is daaruit eerst allengs tot 
hooger standpunt opgeklommen. Nu wordt, waar van het verband 
tusschen de profeten en den Geest wordt gehandeld, steeds die Geest 
als de Geest des Heeren of de Geest Gods aangeduid. Over de plaatsen 
in Ezechiël waar dit niet het geval is, is boven gesproken. ®) Dit wordt 
echter zoo verklaard, dat de litteratuur des Ouden Testaments in hare 
huidige gedaante een monotheïstische strekking vertoont en er daarom 
op uit is de sporen der vroegere religie-vormen uit te wisschen. Met 
name kan zoo verklaard worden dat de profeten voor de ballingschap 
(zooals Volz tracht aan te toonen) nimmer van den Geest als bron 
hunner profetieën spreken. ®) Eerst Ezechiël zou daartoe overgaan die 
(altijd volgens Volz) in zuiverheid van Godskennis bij de vroegere 
profeten achterstaat en meer onder den invloed van de lagere religieuze 
volksvoorstellingen verkeert.®) In het voorbijgaan zij hier opgemerkt 
dat van de profeten vóór de ballingschap toch in elk geval Jesaja 
éénmaal den Geest noemt als bron der profetie, hetgeen Volz tever- 
geefs tracht weg te exegetiseeren,°) en dat ook de profeet Joël dit 
éénmaal doet, die wel.door de meesten voor na-exilisch gehouden wordt, 
maar toch niet met zekerheid na de ballingschap te stellen is. ©) Terwijl 
Ezechiël, indien het boven opgemerkte over de bij hem voorkomende 
„geest’-plaatsen juist is, niet meer dan drie maal van den Geest als 
bron der profetie melding maakt. ”) Het verschil tusschen de profeten 
voor de ballingschap en Ezechiël is dus niet zoo bijster groot. Hoewel 
nu de litteratuur des Ouden Testaments over het geheel monotheïstisch 
gekleurd is, zouden daarin toch nog wel enkele aanwijzingen van de 


1) Volz, a.w. bldz. 23 v.v, 43 v.v. — 2) Volz is van meening dat 
in deze plaatsen juist bedoeld wordt het indringen van de Geestesstof in den 
profeet, a.w. bldz. 44 v.v. — 3) aw. bldz. 52 v, 62 v.v. — 4%) aw. 
bldz. 69, — 5) a.w. bldz. 65 v. — 6) Zie E. Sellin, Einleitung in 
das Alte Testament?, Leipzig 1914, bldz. 101 v., en W. Lotz, art. Joel in 
Herzog's Realencykl. 3, XXIII (Ergänzungen und Nachträge), 692. — 7%) nl 
Ezechamll5:5, 2450370ente 
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oorspronkelijke Geestes-voorstelling doorschemeren. Het is ons niet 
mogelijk hier al deze aanwijzingen in den breede na te gaan. Wij 
stippen daaruit slechts het volgende aan. De investituur der zeventig 
oudsten geschiedt doordat de Heere van den Geest die op Mozes was 
wegnam en op de zeventig overbracht; *) daarin zou nog zeer duidelijk 
het stoffelijk karakter van dezen Geest merkbaar zijn. °) Wat men echter 
in het oog wat in de volgende verzen wordt medegedeeld van de twee 
aangeschrevenen die in het leger waren achtergebleven en toch ook 
den Geest ontvingen, ®) dan is duidelijk dat hier aan een stoffelijke over- 
draging allerminst kan worden gedacht. *) Een soortgelijk voorbeeld is 
de wensch van Elisa dat twee deelen van Elia's geest op hem mogen 
zijn. ®) De uitdrukkelijke verklaring echter van Elia dat het voldoen aan 
dezen wensch niet in zijne macht staat, °) pleit veeleer tegen de stoffe- 
lijke opvatting van den geest. Men kan dan nog afzien van de vraag 
in welken zin hier het woord „geest wordt gebruikt. Verder wordt 
gewezen op Elia's opwekking van het kind der weduwe te Zartath ?) 
en Elisa's opwekking van den zoon der Sunamietische, ®) waarbij door 
het leggen van het lichaam .op het lijk de Geestesstof in den doode 
zou overgaan; op het wonder der herleving van een doode doordat hij 
met het gebeente van Elisa in aanraking kwam, ®) dat nog geheel van 
het Geestes-fluïdum zou vervuld geweest zijn; op het vasthouden van 
Joas’ handen door den stervenden Godsman bij het schieten met boog 
en pijlen, °°) waardoor de Geestes-stof in ’skonings handen zou zijn 
overgegaan om een wonderschot te doen; op het sluiten van de deur 
bij het wonder met de olie, *!) en op het niet groeten van iemand op 
den weg door Gehazi die den staf van Elisa draagt, *°) hetgeen beide 
wordt verklaard als een voorbehoedmiddel om de wonderdadige Geestes- 
stof niet te doen wegvloeien. *°) In al deze gevallen echter is met geen 
woord van den Geest sprake, zoodat men zich moet vergenoegen met 
eene aanhaling uit een Babylonischen bezweringstekst, en het gissend 
vernuft van den auteur. Het is duidelijk dat nog wel eenige andere 
gronden zouden vereischt worden om te bewijzen dat hier inderdaad 
herinneringen aan eene vroegere Geestesstof-theorie nawerken. Buiten- 
dien zou het al zeer opmerkelijk wezen dat zulke heidensche voor- 


1) Num. 11 : 25. — 2) Volz, aw. bldz. 23. — 5%) Num.11:2 — 
4) Volgens Volz zijn echter, tegen de algemeene kritische analyse, de verzen 
26—29 een later inschuifsel, a.w. bldz. 29, 90 v. — 5) 2 Kon.2:9, Volz 
a.w. bldz. 24. — 6) 2 Kon. 2: 10. — 7) 1 Kon.17:21. — 8) 2 Kon. 
4: 34 v. — 9) 2 Kon. 13 : 21. — 10) 2Kon.13:15—17. — 1!) 2 Kon. 
4: 4. — 12 2 Kon. 4: 29, — 13) Volz a.w. bldz. 34. 
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stellingen zich zouden vastgehecht hebben juist aan de traditie omtrent 
zulke forsche bestrijders van het heidendom als Elia en Elisa zijn ge- 
weest. |) Ten slotte wordt voor de stoffelijke opvatting van den Geest 
aangevoerd het gebruik van het woord „uitgieten en daarmede verwante 
synoniemen. ®) Dit kan evenwel hoegenaamd niets bewijzen voor de 
beschouwing van den Geest die daaraan ten grondslag ligt, om de zeer 
eenvoudige reden dat wij menschen steeds genoodzaakt zijn ons uit te 
drukken in termen die aan het stoffelijke en zichtbare zijn ontleend. 
Eene heldere en duidelijke voorstelling omtrent het wezen en de 
werkingen des Geestes geeft ons het Oude Testament weliswaar niet, 
maar dat het de voorstelling van den Geest als een onpersoonlijke stof 
zou begunstigen is op grond van het boven besprokene zeker niet te 
beweren. Steeds wordt de Geest beschreven als de Geest van God. 
Van God gaat deze Geest uit, door God wordt Hij gezonden, God 
werkt door Hem, ook met name in de profeten; Hij is eene persoon- 
lijke zelfopenbaring Gods. 


HOOFDSTUK VI. 


Organisch karakter der profetische ingeving. 


IT het zelfgetuigenis der profeten is ons gebleken dat zij de 
openbaring Gods, waarop zij zich beroepen, verstaan en ver- 
staan willen hebben van een in hun bewustzijn indragen door 

eene actie Gods van een bewustzijnsinhoud die niet uit hun eigen be- 
wustzijn zijn oorsprong nam. 

Nu zijn er verschillende feiten die in verband met dit profetisch zelf- 
getuigenis ernstige overweging verdienen. 

Allereerst, wat de profeten als Goddelijke openbaring aandienen, is 
wel niet altijd, maar toch meestentijds ook kennelijk hunne eigene 


1) Dit geldt ook tegen andere pogingen om de bovengenoemde feiten in 
verband te brengen met lagere magische voorstellingen als bij A. Jirku, 
Materialien zur Volksreligion Israels, Leipzig 1914, bldz. 7 v., 12, 49 v., 
63 v., 78—86. Bij de bespreking van de wonderen der profeten komen we 
hierop nog terug. — 2 Volz, a.w. bldz. 72 v. 
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persoonlijke overtuiging. We hebben kennis gemaakt met het ver- 
schijnsel dat de bewustzijnsinhoud die door het Goddelijk subject in 
den geest des profeten wordt ingebracht antithetisch staat tegenover 
den bewustzijnsinhoud van den Godsman zelf. Maar daartegenover staat 
dat in veel meerdere gevallen de van Boven ingebrachte bewustzijns- 
inhoud zoo volkomen één is geworden met de gedachten van den pro- 
feet zelven, dat deze het Godswoord spreekt als zijne eigene persoon- 
lijke overtuiging. Het is niet noodig dit door voorbeelden te staven. 
leder die de profetieën der profeten leest, moet onder den indruk komen 
van den gloed der persoonlijke overtuiging, welke van schier iedere 
bladzijde hem tegenstraalt. In de profetie is dus blijkbaar de Goddelijke 
openbaring geheel door het menschelijk bewustzijn des profeten geas- 
simileerd. 

In de tweede plaats, in de profetie treffen wij verschillende elementen 
aan die ook langs een anderen weg dan door openbaring door de pro- 
feten gekend konden worden. Wat in de profetie voorkomt betreffende 
de historische omstandigheden ; de schildering die daarin gegeven wordt 
van den zondigen toestand des volks; de beoordeeling en veroordeeling 
ook van de zonden naar den eisch der Goddelijke wet, dit alles be- 
hoefde geen openbaring om in het bewustzijn des profeten te worden 
opgenomen. Zonder twijfel was het daarin reeds voorhanden wanneer 
de openbaring Gods tot hem kwam. Wanneer wij nu zoodanigen voor- 
handen bewustzijnsinhoud verwerkt vinden in gedachtenreeksen die als 
Goddelijke openbaring worden voorgedragen, dan zien wij daaruit niet 
alleen weder hoe volkomen de Godsopenbaring blijkbaar door het 
menschelijk bewustzijn des profeten is geassimileerd, maar ook hoe deze 
Godsopenbaring zich aansluit bij den voorhanden bewustzijnsinhoud en 
zich met dezen tot één geheel samenvoegt. 

Eindelijk, tusschen de verschillende profeten bestaat een merkbaar 
onderscheid in taal en stijl, in beeldenmateriaal en voorstellingswijze. 
Dit verschijnsel is reeds door Hieronymus opgemerkt en ten allen 
tijde erkend. Dat het in verband met het zelfgetuigenis der profeten 
aangaande de door hen ontvangen Godsopenbaring alle aandacht waardig 
is springt ín het oog. Wij zien daardoor dat de assimilatie der Gods- 
openbaring in het eigen bewustzijn der profeten zoo volledig plaats 
vindt, dat deze haar verkondigen in hun eigen taal en naar hun eigen 
voorstellingswijze, die met hun positie, afkomst, aanleg en opvoeding 
ten nauwste verband houden. Sommigen hebben als hun meening te 
kennen gegeven dat in dit verschil van taal en voorstellingswijze een 
onoverkomelijk bezwaar tegen de erkenning der juistheid van het 
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profetisch zelfgetuigenis gelegen zou zijn.) Dit echter ten onrechte. 
Want zulk een onoverkomelijk bezwaar zou in de aangeduide verschei- 
denheid wel gelegen zijn indien men het profetisch zelfgetuigenis hadde 
te verstaan van eene mechanische ingeving, waarbij de inwerking 
van den Goddelijken Geest op het menschelijk subject zou moeten ge- 
dacht worden als die van een fluit- of citherspeler die op het instru- 
ment dat hij bespeelt de door hem gewilde melodieën voortbrengt, 
waarbij dus de redelijke persoonlijkheid des profeten geheel zou worden 
uitgeschakeld. Dan zou het ondenkbaar zijn dat er in de door de pro- 
feten gereproduceerde Godsopenbaring eenige verscheidenheid van taal 
en voorstellingswijze zou te bespeuren vallen, overeenkomende met de 
verscheidenheid van aanleg bij die mannen Gods. Dat toch God zich 
telkenmale in Zijne openbaring van de taal en voorstellingswijze van 
den betreffenden profeet zou hebben bediend is eene zoo ongerijmde 
en Gode onwaardige voorstelling dat daaraan verder geen woord 
behoeft te worden verspild. Maar het profetisch zelfgetuigenis maakt 
volstrekt niet noodig dat aan zulk eene mechanische ingeving worde 
gedacht. Er is zeer wel eene andere opvatting van de profetische in- 
geving mogelijk, waarbij de realiteit der Godsopenbaring onverzwakt 
gehandhaafd wordt en toch de verscheidenheid in taal en voorstellings- 
wijze genoegzaam hare verklaring vindt. En deze opvatting stelt, dat 
de inwerking van het Goddelijk subject de persoonlijkheid des profeten 
niet uitschakelt of onderdrukt, maar deze in haar dienst neemt. Het 
menschelijk subject is niet een onbewust en willoos instrument, maar 
wordt overeenkomstig zijne redelijkheid, en derhalve ook in aansluiting 
bij zijn eigen persoonlijken aard en aanleg door het Goddelijk subject 
bewerkt. Daarom geeft de profeet de in zijn bewustzijn ingedragen 
Godsopenbaring in eigen taal en naar eigen voorstellingswijze weer. 
De opvatting van de profetische ingeving, welke eenerzijds de vol- 
strektheid van het profetisch zelfgetuigenis wil handhaven, maar ander- 
zijds ook voor de boven besproken verschijnselen eene redelijke ver- 
klaring geeft, wordt in onderscheiding van de mechanische, als de 
organische aangeduid. ®) Zij gaat uit van de grondgedachte dat God 
in het vervullen van het profetisch bewustzijn met een uit Hem ont- 


1) Kuenen, De profeten en de profetie onder Israël, I, 79 v.v.; Giese- 
brecht, Die Berufsbegabung der Alttestamentlichen Propheten bldz. 28 v.; 
Sellin, Der alftestamentliche Prophetismus bldz. 245 v. — 2 Kuyper, 
Het werk van den H. Geest 1, 100; Bavinck, Gereformeerde Dogmatiek ?, 
Kampen 1906/11, I, 456 v.; G. Stosch, Das Wesen der Inspiration auf 
Grund des alttestamentlichen Schrifttums untersucht, Gütersloh 1912, bldz. 243. 
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springendeÁ inhoud zich bij den aard en den voorhanden inhoud van 
dit bewustzijn aansluit. Men kan hier het doen Gods vergelijken met 
de handelwijze van een leeraar of onderwijzer, die bij het inbrengen 
van nieuwe voorstellingen in het bewustzijn van zijne leerlingen zich 
aansluit en aansluiten moet bij den eigen aard en de voorhanden ken- 
nisse van zijne leerlingen en dan door geleidelijken voortgang gestadig 
hun bewustzijnsinhoud verrijkt. Zoowel wat de leerstof betreft als de 
bewoordingen waarin hij deze leerstof mededeelt sluit hij zich aan bij 
de bevatting en de mate van ontwikkeling welke hij in zijne leerlingen 
opmerkt en voorhanden weet. En evenals nu bij dit onderwijs metter- 
daad nieuwe inhoud geboden en het bewustzijn daarmede verrijkt wordt, 
een inhoud dien de leerlingen uit zichzelve niet konden produceeren, 
terwijl toch nooit de band aan het voorhandene ontbreekt, en door 
assimilatie de nieuwe stof het werkelijk geestelijk eigendom der leer- 
lingen wordt, zoodat ze, door hen weergegeven, het stempel draagt hunner 
persoonlijkheid, zoo wordt ook in de openbaring Geds aan de profeten 
metterdaad een nieuwe bewustzijnsinhoud aangebracht, terwijl deze toch 
volkomen aansluiting heeft bij hetgeen in hun bewustzijn reeds aanwezig 
was, en in taal en voorstellingswijze bij haar reproductie zich naar hun 
aanleg en aard geheel en al richt. Eveneens zou men eene analogie 
kunnen ontleenen aan de zending. Wanneer aan eenig heidensch volk 
het Evangelie wordt gebracht, moet dat geschieden in de taal van dat 
volk, en met gebruikmaking van de begrippen en voorstellingen die bij 
dat volk gevonden worden, met aansluiting bij den bewustzijnsinhoud 
dien men als voorhanden heeft leeren kennen. En evenals nu zulke 
aanpassing bij het ontwikkelingsstandpunt van het te kerstenen volk 
niets te kort doet aan het feit dat het Evangelie als een nieuwe waar- 
heid tot hen wordt gebracht, evenzoomin wordt door de erkenning van 
een Goddelijke aansluiting bij de in het subject der profeten aanwezige 
factoren op de waarachtigheid eener buiten hun bewustzijn ontsprin- 
gende openbaring afgedongen. Terwijl anderzijds, gelijk de waarachtige 
prediking van het Evangelie niet behoeft in den weg te staan aan eene 
aanpassing bij aard, aanleg en voorhanden begrippen van het heiden- 
volk, ook de realiteit der Godsopenbaring niet behoeft te belemmeren 
dat zij zich volkomen bij de profeten assimileert en het karakter hunner 
persoonlijkheid en van hun tijd in hare reproductie laat uitkomen. 
Deze organische opvatting van de profetische ingeving wordt 
ook aan de hand gedaan door de wijze waarop, naar wij zagen, de 
Godsopenbaring in het bewustzijn der profeten wordt ingebracht. Dit 


geschiedt immers door middel van een persoolijk rechtstreeksch en be- 
Profeten O. V. 5 
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wust contact met het Goddelijk subject, op eene wijze analoog aan 
het contact dat tusschen twee menschelijke subjecten wordt verkregen 
door middel van het gesproken woord. God doet dan in het bewustzijn 
van den profeet de door Hem gewilde beelden en voorstellingen ont- 
staan zonder intermediair van het woord; eene Goddelijke actie, waar- 
voor wij den naam inspraak hebben gebezigd. Zulke inspraak is 
alleen denkbaar indien de Godsopenbaring zich heeft aangesloten bij 
den aanleg, en den voorhanden bewustzijnsinhoud van den profeet. 
Anders zou de inspraak haar effect hebben gemist en zou de daarin 
geboden inhoud aan het profetisch bewustzijn geheel vreemd zijn ge- 
bleven. Evenmin als een betoog in wijsgeerige en wetenschappelijke 
termen ingang kan vinden in het bewustzijn van een kind of van een 
zeer weinig ontwikkeld persoon, even weinig zou de Godsopenbaring die 
zich niet aansloot bij de aanwezige voorstellingen in het profetisch be- 
wustzijn als een ingesproken woord hebben kunnen opgevangen en 
verstaan worden. Waar de profeten door hun herhaalde verzekering, 
dat zij de Godsopenbaring hebben gehoord als een woord dat de Heere 
tot hen gesproken heeft, duidelijk te kennen geven dat deze openbaring 
door hen met klare bewustheid werd ontvangen en opgenomen, daar 
is geen andere opvatting toelaatbaar dan dat de Godsopenbaring ten 
nauwste zich heeft aangesloten bij hun eigen aard en aanleg, bij de 
mate van ontwikkeling die hun geest had bereikt en bij de voorstel- 
lingen en begrippen van allerlei aard, welke in hun bewustzijn reeds 
aanwezig waren. 

Dat deze beschouwing ons niet brengt op de lijn waarop zich de 
Ethische theologie beweegt, zal voor den lezer die onze uiteenzetting 
heeft gevolgd van het standpunt dat deze ten opzichte van het pro- 
fetisch zelfgetuigenis inneemt voldoende duidelijk zijn. De Ethischen 
stellen dat een Goddelijke gedachten-kern die den profeet is geopenbaard 
door dezen zelf nader wordt uitgewerkt. Dat is geheel iets anders dan 
dat God zich in Zijne openbaring aansluit bij den aard en het voor- 
handen geestesbezit der profetische persoonlijkheid. In het eerste geval 
is het de mensch die het Goddelijk doen aanvult; in het laatste geval 
is het 't Goddelijk doen dat de menschelijke gegevens in dienst neemt 
en verheft. In het eerste geval is het gevaar voor feil gaan van het 
menschelijk doen te vreezen, gelijk de Ethischen dan ook metterdaad 
aannemen dat de profeten in hunne profetie somwijlen hebben gedwaald; 
in het laatste geval worden alle feilen die aan de menschelijke voor- 
stellingen kleven door de Goddelijke openbaring gecorrigeerd. We heb- 
ben boven de organische opvatting toegelicht met de analogie van 
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leermeester { en leerling ; wanneer we bij dit voorbeeld blijven, kunnen 
we zeggen dat in de Ethische opvatting van het zelfgetuigenis der 
profeten de profetie de plaats vervult van een opstel door een leerling 
vervaardigd over een door zijn leermeester in een enkelen trek aan- 
gegeven thema, met al de gebrekkigheid die aan zulk leerlingen-werk 
noodzakelijk kleven moet. Bij de organische beschouwing van de pro- 
fetische ingeving als door ons wordt voorgestaan is daarentegen de 
profetie de zuivere wedergave van de door den onderwijzer in aansluiting 
aan het bewustzijn van den leerling gegeven leerstof waarin mogelijke 
onjuiste voorstellingen van den leerling volkomen zijn gecorrigeerd. 
De aanpassing der Goddelijke openbaring bij de profetische persoon- 
lijkheid berust allereerst op eene algemeene affiniteit, eene algemeene 
verwantschap van het profetisch subject. }) Wel is zulk eene affiniteit 
niet absoluut noodzakelijk. Het menschelijk subject kan eene Goddelijke 
openbaring ontvangen, ook al staat het zelfs beslist antithetisch tegen- 
over den inhoud dezer openbaring. Ten bewijze daarvan behoeft slechts 
te worden herinnerd aan Bileam, den heidenschen waarzegger, die door 
Goddelijke openbaring genoodzaakt werd Israël te zegenen, hoewel het 
in zijn hart was dit volk te vloeken. ®) Toch is dit eene uitzondering. 
En in elk geval zien wij dat bepaaldelijk bij de profeten affiniteit aan 
de hun geschonken openbaring regel is. De profeten zijn menschen wier 
stemming en gezindheid over het geheel in dezelfde richting liggen 
waarin zich de hun ten deel vallende Godsopenbaring beweegt. Nu is 
deze affiniteit niet altoos, en ook niet tegenover alle deelen der Gods- 
openbaring gelijk. In den ouden Bethelietischen profeet, van wien mel- 
ding wordt gemaakt in 1 Kon. 13, hebben wij te doen met een geval 
van profetie bij zeer verzwakte affiniteit. Wanneer hij genoodzaakt wordt 
den Godsman uit Juda, dien hij zelf bedrogen en verleid had, het God- 
delijk oordeel aan te kondigen om zijne ongehoorzaamheid, ®) kan dit 
kwalijk anders dan slecht met zijne eigene gezindheid hebben gestrookt, *) 
al zal hij in zijn geweten ook ten slotte wel het Goddelijk gericht hebben 
moeten billijken. Ook van de visioenen over het algemeen en van 
sommige visioenen zeer in het bizonder ®) kan niet worden aangenomen 


1) Vgl. Kuyper, Encyclopaedie de Heilige Godgeleerdheid? 1, 466. — 
2) Num. 22-24. — 5) 1 Kon. 13 : 20 v.v. — #) Althansde opvatting 
van de ouderen, van Josephus af, die hem de geraffineerd-laaghartige bedoeling 
toedichten om den Judeeschen Godsman ten val te brengen (zoo ook nog 
Thenius) wordt door niets gerechtvaardigd, en is beslist in strijd met de 
eere die hij dezen na zijn dood bewees. — 5) B.v. Ezech. 1; Dan. 8 en 
10 : 4 v.v.; en de nachtgezichten van Zacharia. 
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dat de affiniteit groot is. Zij vooral moeten in den geest der profeten 
als een vreemd bestanddeel zijn gevoeld. Geringe affiniteit bestaat even- 
eens ten opzichte van sommige oordeelsverkondigingen. Bij de profeten 
die het recht Gods billijken wordt toch menigmaal nog een pleiten voor 
het volk gevonden.) En een Goddelijk bevel als Jeremia ontving : 
„Bid niet voor dit volk ten goede" °) moet geheel en al tegen de ge- 
steldheid zijner ziel zijn ingegaan. Geheele afwezigheid van affiniteit, 
en bepaalde oppositie ontdekken wij ook bij Ezechiël tegen het God- 
delijk gebod om zijne spijze te bakken op een vuur van menschendrek 
gestookt, waarom dan ook op zijne bede deze wijziging wordt aange- 
bracht dat hij gedroogden rundermest in de plaats daarvan mag nemen. °®) 
Daarentegen een verzet als waarvan Jeremia spreekt: „ik zal Zijner 
niet gedenken, en niet meer in Zijnen naam spreken’ ®) of de weigering 
van Jona om in Ninevé het oordeel te verkondigen °) zijn niet toe te 
schrijven aan gemis van affiniteit. Bij Jeremia is de oorzaak ontmoe- 
diging over den tegenstand dien zijne prediking ondervindt, €) bij Jona 
de vrees dat zijne profetie toch niet in vervulling zal gaan. °) Van zeer 
sterke affiniteit getuigen de stukken der profetie waarin het volk wordt 
opgewekt tot bekeering en in geval van bekeering de heerlijkste ge- 
nadebeloften worden gedaan. Wij weten hoe sterk de liefde der pro- 
feten was voor hun volk en hoe gaarne zij het in Gods gunst zagen 
deelen. Niet minder mag eene zeer sterke verwantschap worden aan- 
genomen, waar de zonden worden gehekeld en bestraft, want, hoe lief 
de profeten ook hun volk hadden, zij waren voor de gebreken daarvan 
niet blind, en hun hart was bovenal vervuld van liefde tot God, wiens 
eere door de trouwelooze afwijking van zijn volk geschonden werd. 
De affiniteit van de profeten aan de hun geschonken Godsopenbaring 
raakt ook de vraag of de zin daarvan volkomen door hen werd ge- 
vat. Bij gemis aan verwantschap is het zeer wel denkbaar en verklaar- 
baar dat de openbaring bij hem die haar heeft over te brengen onbe- 
grepen blijft. Dat is duidelijk op te merken bij de visioenen, aan welke 
door den Heere veelal eene verklaring wordt toegevoegd. En dat deze 
verklaring niet slechts voor de hoorders der profetie maar ook voor 
den profeet zelf is bestemd blijkt uit de gedachtenwisseling van den 
profeet met het Goddelijk subject, of met den uitleggenden engel, waarin 
naar de beteekenis gevraagd en eigen onwetendheid beleden wordt. ®) 


oder. 145: Taveve113, WOrvovos Ezech 0: K85M been 13 An MN PAD 
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Hoe nauwêr echter de verwantschap tusschen de openbaring en het 
profetisch subject is, des te stelliger moet worden aangenomen dat de 
zin der profetie door den profeet volkomen wordt verstaan. Of wij 
daarom niet het recht hebben te zeggen dat de profetie somwijlen een 
grootere draagwijdte had dan de profeten zelf konden vermoeden, is 
hiermede nog niet uitgemaakt. Ten aanzien van de voorspellingen dient 
zeker wel de mogelijkheid toegegeven dat dit het geval was. 

In de tweede plaats hebben wij te letten op den grondslag, dien de 
openbaring heeft in het bewustzijn der profeten. }) We verstaan hier 
het woord bewustzijn in den ruimsten zin en vatten daaronder samen 
niet alleen het denken, maar ook het gewaarworden en waarnemen, en 
eveneens het verbeeldingsvermogen. Want niet alleen de voorhanden 
beelden van het bewustzijn, maar ook die welke het profetisch subject 
zich door het verbeeldingsvermogen scheppen kan, vormen een basis, 
waarvan zich de Goddelijke openbaring bedient. 

Onderscheidenlijk zullen we nu hierbij hebben te letten op datgene 
wat algemeen, aan alle profeten gemeenschappelijk, en wat individueel, 
aan elk der profeten persoonlijk en afzonderlijk eigen is. 

Tot het eerste behoort de karakteristieke aanleg van het Oostersche, 
en speciaal van het Israëlietische bewustzijn. Deze, van ons Westersch 
bewustzijn zeer verscheiden aanleg, welke zich voornamelijk kenmerkt 
door een meer intuïtieven en passief-receptieven trek, vormt als zoo- 
danig reeds een voortreffelijke basis voor het ontvangen van een ge- 
openbaarden bewustzijnsinhoud. Verder is hiertoe te rekenen het alge- 
meene ontwikkelingspeil waarop het volk Israël in de dagen der pro- 
feten stond, en dat dus ook het ontwikkelingspeil der profeten als zonen 
van hun volk en van hun tijd is geweest. In het bizonder dient daarbij 
ook aandacht geschonken aan de historische omstandigheden, zoowel 
van Ïsraël zelf als ook van de omwonende Oostersche cultuurvolken, 
voor zoover het met de toenmalige hulpmiddelen mogelijk was daarvan 
kennis te verkrijgen. Van zeer groot belang is voorts de bekendheid 
met de reeds aan Israël geschonken openbaring. Latere profeten dragen 
kennis van de openbaring door hunne voorgangers verkondigd, en ook 
de eerste profeten weten van eene Godsopenbaring welke reeds Israëls 
bezit is en aan hun optreden is voorafgegaan. In verband daarmede 
staat de bepaaldelijk religieuze bewustzijnsinhoud der Israëlieten in het 
gemeen en der profeten in het bizonder, waarop het voor de openbaring 
gelijk vanzelf spreekt het meest aankomt. Men lette er wel op, dat in 





1) Vgl. Kuyper, a.w. IL, 466 v.v. 
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dit opzicht het profetisch bewustzijn zeker zeer ver boven dat van de 
overgroote meerderheid der Israëlieten uitsteekt. Het religieuze peil 
stond bij het gros des volks, we vernemen dat zoowel uit de profetieën 
der profeten zelve als uit de historische boeken met veelzeggende dui- 
delijkheid, alles behalve hoog. De profeten verhieven zich door hunne 
persoonlijke godsvrucht zeer ver boven het algemeene volksniveau. 
Vandaar ook hunne meerdere affiniteit aan de openbaring, waarop we 
boven wezen. 

Eene afzonderlijke bespreking eischt hierbij ten slotte de vraag, of 
deze religieuze kennis bij de profeten met het oog op het door hen 
later eventueel te vervullen ambt ook opzettelijk werd aangekweekt, 
m.a.w. of de profeten ook in bepaalde inrichtingen van onderwijs voor 
hun ambt werden opgeleid. Men heeft herhaaldelijk de meening bepleit 
dat dit inderdaad het geval was, en dies gesproken van profeten- 
scholen. Deze opvatting vindt men reeds in de Targoems, verklarende 
vertalingen van het Oude Testament in het Arameesch, de gangbare 
spreektaal der Joden in de dagen der omwandeling van onzen Heere 
Jezus Christus op aarde, welke in de synagogen werden gebezigd; en 
ze wordt op het voetspoor van nagenoeg alle Gereformeerde en Luthersche 
theologen nog tot op den huidigen dag vrijwel algemeen in onze Ge- 
reformeerde kringen voorgestaan. ') Intusschen noch deze oudheid noch 
deze algemeenheid dier opvatting kunnen het feit goed maken dat zij 
in de Schrift zelf geen steun heeft. Daar wordt niet alleen de naam 
profetenscholen nooit gebezigd, maar daar is ook geen enkele recht- 
streeksche aanduiding van eenige afzonderlijke en gezette opleiding tot 
het profeten-ambt. De, gronden waarop men het bestaan van zulk eene 
opleiding wil doen rusten zijn dan ook uitsluitend afleidingen uit eenige 
gegevens waarin men althans zijdelingsche aanduidingen daarvan wil 
zien. In hoofdzaak zijn het de volgende. °®) In het Hebreeuwsch wordt 
de leerling „zoon en de leermeester „vader geheeten. Welnu, zoo is 
er ook sprake van „zonen" der profeten, ®) en op sommige, bizonder in 
aanzien staande profeten wordt de naam „vader toegepast. *) Derhalve 
moeten deze zonen der profeten leerlingen der profetenschool zijn ge- 
weest, waaraan zulke geëerde profeten als Samuël, Elia en Elisa als 
onderwijzers werkzaam waren. Verdere steun wordt, zoo acht men, aan 


1) Zie b.v. P, A. E. Sillevis Smitt, Handboek voor de Heilige Ge- 
schiedenis, Kampen 1912—14 I, 212 v. — 2) Vgl. vooral R. Koopmans 
De prophetarum scholis apud Hebraeos disputatio, 1823, bldz. 7 v.v. —: 
sjoel Kon. 20 + 354 2akKon..2: 3,5, Alosta 38020 OSE 
Za Kon: 2 it t2e dt 
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deze opvatting verleend door enkele aanduidingen als 1 Sam. 19 : 20, 
waar ons eene vergadering van profeten wordt beschreven, en „Samuel 
staande, over hen gesteld’, of 2 Kon. 4 : 38, waarin ons wordt be- 
richt hoe „de zonen der profeten zaten voor Elisa's aangezicht.” ’) 
Daarin zou kennelijk de verhouding van leermeester en leerlingen worden 
aangeduid. Wanneer men zich van de overgeleverde meening omtrent 
de Israëlietische profetenscholen losmaakt, en de aangevoerde gronden 
met een nuchter en kritisch oog beziet, moet men wel aanstonds onder 
den indruk komen, dat ze niet bizonder steekhoudend zijn. Men zie 
slechts dat van de plaatsen, waarin de benaming „vader aan een 
profeet gegeven wordt, er maar één is waarin dat geschiedt door een 
anderen profeet, nl. door Elisa aan Elia, °) en men herinnere zich dat 
ook een krijgsoverste door zijne soldaten met denzelfden titel wordt 
aangesproken, ®) waaruit volgt dat de naam „vader” blijkbaar in onder- 
scheidene gevallen wordt gebruikt waarin men aan iemand zijn eerbied 
wil betuigen; dat kan zijn van den leerling tegenover den leermeester, 
maar ook van een koning tegenover een door hem hooggeachten pro- 
feet,*) of van een dienaar tegenover zijn meester. ®) De moeilijk te 
verklaren vraag „wie is toch hun vader?” in 1 Sam. 10 : 12 kan hier 
buiten beschouwing blijven, omdat de bedoeling hier in elk geval niet 
kan zijn: wie is hun leermeester? Zoo zou de vraag zeker geen zin 
hebben. 6) Eveneens lette men er op dat de naam „zoon”’ niet éénmaal 
door een ouderen of meer geachten profeet zelf aan een van de zonen 
der profeten gegeven wordt; het is meer een naam waarmee in ’t ge- 
meen een zekere categorie van personen wordt aangeduid; en evenmin 
als „menschenkind” is „profetenzoon’ op zichzelf een bewijs dat hier 
aan een soort van scholierschap is te denken. Dat volgt even weinig 
uit 1 Sam. 19 : 20 en 2 Kon. 4 : 38. Het profeteeren voor Samuel en 
het zitten voor Elisa duiden evenmin aan dat de bedoelde personen 
leerlingen zijn als in Zach. 3 : 8 het zitten van Jozua's vrienden voor 
zijn aangezicht. Tegenover deze blijkbaar niet steekhoudende gronden 
kunnen wij eindelijk nog stellen de volgende positieve gegevens der 
Schrift: dat de profetenzonen dikwijls gehuwd zijn en vaders van 


1) Zoo ook nog König, Geschichte der Alttestamentlichen Religion ?, 
bldz, 343. — 2) 2 Kon. 2: 12. — 3 2 Kon. 5:13. — #% 2 Kon. 
13 : 14. — 5) Zoo is toch blijkbaar de verhouding van Elisa tegenover 
Elia. — 6) Terechtzegt Keil in zijn commentaar ter plaatse dat dit „eine ganz 
müssige Frage wäre.” Ook bevredigt niet van Hoonacker, die in The 
Expositor 1915 (8 Series Vol. IX) bldz. 456 v. v. met verandering van het 
Meervoud in den Singularis aan de vraag den zin wil geven van het bekende 
ne sutor ultra crepidam: Saul is toch niet voor profeet opgeleid ? 
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kinderen, }) en zoo 't schijnt hun geheele leven profetenzonen bleven, °) dat 
zij wel verre van opgeleid te worden tot het profetisch ambt reeds daadwer- 
kelijk de functie van: profeet uitoefenen en met openbaringen in ’s Heeren 
naam optreden. ®) Wij meenen derhalve het bestaan van profetenscholen 
in Israël te moeten ontkennen, en zijn van oordeel dat er voor het aan- 
nemen van eene speciale opleiding tot het profeten-ambt geenerlei grond is. 

Tot het tweede waarop wij te letten hebben, datgene wat indivi- 
dueel, aan elk der profeten persoonlijk en afzonderlijk eigen is, behoort 
ieders eigenaardige geestesaanleg en ontwikkeling, die dan weder verband 
houdt met ieders karakter en afkomst, opvoeding en levenslot. De in- 
vloed toch die er van al deze factoren uitgaat op den bewustzijnsinhoud 
is niet gering te schatten. Het onderscheid dat er bestaan moet tusschen 
mannen uit priesterlijken geslachte gelijk Jeremia en Ezechiël, of uit 
aristocratische familie, zooals men gewoonlijk aanneemt van Jesaja; en 
plattelandsbewoners gelijk Micha den Morasjtiet en Nahum den 
Elkosiet, of den veeherder Amos, spreekt voor zichzelf. En aangezien 
de openbaring de individualiteit niet onderdrukt, maar in haren dienst 
neemt, vindt dit onderscheid zijn terugslag ook in de Godswoorden 
door deze verschillende mannen Gods gesproken. Een belangrijk en 
interessant onderdeel van de bestudeering der profeten is dan ook dit 
onderscheid in individualiteit na te gaan, en den terugslag daarvan in 
hunne profetie te bepalen. Het kan niet willekeurige verkiezing van het 
Goddelijk subject wezen dat b.v. bij Hosea meer de Goddelijke liefde 
en bij Amos meer het Goddelijk recht op den voorgrond treedt. Dit 
moet weder met de eigenaardige persoonlijkheid dezer mannen samen- 
hangen. En al moet ten nadrukkelijkste geprotesteerd tegen de neiging der 
z.g. „Bijbelsche Theologie” om de ééne Godsopenbaring te versnipperen 
in verschillende theologieën, als eene afzonderlijke theologie der profeten, 
en daarin weder eene theologie van Amos, van Hosea, van Jesaja enz. ; 
dit element van waarheid ligt er toch in zulke studiën, dat het licht van de 
openbaring Gods, vallende door de prisma's van onderscheidene open- 
baringsinstrumenten, zich telkens op verschillende wijze in kleuren breekt. 

In de derde plaats hebben wij ook rekening te houden met den 
grondslag dien de Goddelijke openbaring heett in der profeten wils- 
leven. Wij mogen gerustelijk van de profeten zeggen dat hun wil 
geneigd is tot den dienst Gods. De profeten zijn persoonlijk-godvruch- 
tige menschen, in wier ziel de begeerte leeft om Gods geboden te vol- 
brengen. Dat wil niet zeggen dat zij zonder zonde zijn. Integendeel in 


1) 2 Kon. 4: 1. — 2) ibid. — 3) 1 Kon. 20 : 35 v.v. 
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het beeld dát ons van hen wordt geteekend ontbreekt ook de trek van 
vleeschelijke zwakheid niet. Het zij genoeg er hier aan te herinneren. 
dat ook zij hunne oogenblikken hebben van inzinking en moedeloos- 
heid, *) dat zij zich somwijlen aan de tenuitvoerlegging van hunnen 
Goddelijken last zoeken te onttrekken, ®) dat zij zelfs wel tot bittere 
woorden zich laten verleiden, die met ware godsvrucht onvereenigbaar 
zijn.®) Men kan bij enkele beden van Jeremia om Gods wrake over 
zijne vijanden*) de vraag niet onderdrukken of daarin wel de rechte 
geest der lijdzame liefde spreekt; en het zeker niet goedkeuren wanneer 
dezelfde profeet zich door den koning Zedekia laat overhalen om de 
vorsten van Juda door eene leugenachtige mededeeling te misleiden. *} 
Niettegenstaande het feit dat ook deze mannen Gods dus zondige men- 
schen zijn, is echter niet te twijfelen aan de oprechtheid van hunne 
begeerte om persoonlijk God te dienen en in Zijne wegen te wandelen. 
Zij zijn met heel hun hart genegen om de geboden Gods te doen, al 
is het dat ook bij hen openbaar wordt hoe de geest gewillig kan zijn 
en toch het vleesch zwak. 

Deze persoonlijke begeerte om God te dienen vormt nu de grond- 
slag voor eene gewilligheid om Hem ook te dienen in het bizondere 
werk waartoe zij als profeten geroepen worden. Wanneer God hen 
roept om Zijne tolken te zijn bij Zijn volk, om als boodschappers van 
Zijnentwege Zijne woorden over te brengen, dan moge daar soms een 
meer of minder sterke weerstand te overwinnen zijn, die kan voort- 
komen uit een gevoel van eigen zwakheid, ®) maar dan vindt deze 
Goddelijke roeping toch aansluiting in de gezindheid des harten om 
datgene te doen waartoe de Heere hen zenden wil. Zeer treffend komt 
dat uit in Jesaja’s roepingsvisioen, waarin de profeet op de Goddelijke 
vraag: „Wien zal ik zenden, en wie zal ons henengaan?” ten ant- 
woord geeft: „Zie, hier ben ik, zend mij henen.” ?) De taak, die de- 
profeten vervullen, is dus, enkele oogenblikken van zwakheid daar- 
gelaten, niet een last, dien zij noode dragen, maar een plicht dien zij. 
gaarne en met vreugde volbrengen. 

Deze gewilligheid om hunne profetische roeping te vervullen steunt 
ook op der profeten liefde voor hun volk. Zij dragen dat volk op hun 
hart, zijn vervuld van eene groote en sterke begeerte om dat volk ten 
heil te wezen, en doen daarom met blijdschap en met aandrang, wat 


Oe ekonnl9 m3 wv ler. 212,:45 7 13, 4010, 4185720404 Vavsnaieljer. 
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hun het Goddelijk woord gebiedt om dat volk te waarschuwen voor 
zijn verderf en het te leiden op de rechte paden. Deze liefde der pro- 
feten voor hun volk komt uit in hunne ontroerende klacht over de 
breuke Sions,!) en in hunne voorbede voor Israël. ®) Zelfs kan hen 
deze liefde voor hun volk voeren tot eene zekere antithese met de 
Goddelijke boodschap die hun opgedragen is. %) Deze liefde maakt hen 
sterk in het vermanen, dringend in het lokken tot 's Heeren heil. De 
hun ingegeven Goddelijke waarschuwing is één met den drang hunner 
ziel. De liefde Gods die zijn afgeweken volk zoekt, vindt weerklank 
in de liefde waarmede zij den wederkeer van dat volk begeeren. En zelfs 
„wanneer zij in 's Heeren naam de schrikkelijkste oordeelen aan het onbe- 
keerlijk Israël te verkondigen hebben, trilt in hun overbrengen van die 
harde boodschap de snaar der liefde, die den ondergang des volks beweent. 

Aan het einde van deze behandeling der in het profetisch subject 
voorhanden gegevens, waarbij zich de Goddelijke ingeving aanpast, 
dient er nog even aan herinnerd, dat al deze voorhanden gegevens 
natuurlijk niet onafhankelijk van den openbarenden God bestaan, en 
niet door Hem gereed gevonden worden, zoodat Hij daaraan gebonden 
is. Veeleer worden omgekeerd al deze voorhanden gegevens in het 
menschelijk subject door den openbarenden God zelf van te voren be- 
reid. *) Zoowel het algemeene als het bizondere is te danken aan de 
Voorzienige leiding Gods, die Israël en Israël's profeten deed worden 
wat ze waren. Dit wordt duidelijk betuigd in het roepingsvisioen van 
Jeremia, waar hij des Heeren woord verneemt: „Eer ik u in moeders 
buik formeerde, heb ik u gekend, en eer gij uit de baarmoeder voort- 
kwaamt, heb ik u geheiligd; ik heb u den volke ten profeet gesteld.” ®) 
Met het oog op de taak die Hij hun zal opdragen heeft God aanleg, 
karakter, afkomst, opvoeding. levenslot, inhoud van het bewustzijn en 
richting van den wil voor de personen die Hij tot profeten wil roepen 
alzoo gevormd en bepaald, dat Zijne openbaring, zich bij deze voor- 
handen gegevens aanpassende, juist dat Goddelijk woord is, dat Hij tot 
Israël op dien tijd en in die omstandigheden spreken wil. 


1) Vgl. bivisJer, 8:21; 9 « 1,2) Val. Jer, 7 016 ATR IE 
voorbeelden van zulke voorbede: Jer. 10 : 23 v. v.; 12 : 1 v.v.;14:7 v. v.; 
14 : 19 v.v. sv Ezech. 94 84\ 11°::135 Am 7i: 2 vivis Heb. ll MD ve en 
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HOOFDSTUK VII. 


Profetie en divinatie-vermogen. 


IJ de behandeling van de onderscheidene grondslagen, die de 
Goddelijke openbaring, organisch zich aansluitende bij het leven 
der profeten zelf, in hen voorhanden vindt, hebben wij in het 

voorgaande hoofdstuk geen melding gemaakt van het meermalen als 
zoodanig genoemde profetisch vermogen, waaronder men ver- 
staat een in den mensch aanwezigen aanleg of gave om van zekere 
dingen, die hij langs den gewonen weg van waarnemen en denken niet 
in zijn bewustzijn opnemen kan, langs een anderen, psychologisch tot 
dusver nog verborgen weg, uit zichzelve wetenschap te erlangen. Het komt 
ons voor dat het hiermede aangeroerde punt wel van voldoende gewicht 
is om een opzettelijk onderzoek in een afzonderlijk hoofdstuk te recht- 
vaardigen. En wel om tweeërlei reden. Vooreerst wijl de wonderbare 
wetenschap van sommige in tijd of ruimte verwijderde dingen, welke 
den O. T. profeten niet kan worden ontzegd, eenerzijds veelal als een 
overtuigend bewijs van de waarachtigheid hunner Goddelijke inspiratie 
is aangemerkt, anderzijds immer als een ernstig bezwaar tegen de vol- 
komen vermenschelijking der profetie is gevoeld, zoodat beurtelings op 
het profetisch vermogen een beroep is gedaan om een reëelen grond- 
slag voor de profetische Godsopenbaring te handhaven, of om de 
profetie uit louter menschelijke factoren te verklaren. In verband hier- 
mede is er dus wel een groot belang mede gemoeid na te gaan of en 
in hoeverre een profetische aanleg der menschelijke natuur eene natuur- 
lijke basis voor de organische Godsopenbaring aan de profeten zou 
kunnen vormen. En ten tweede staan wij hier voor de moeilijkheid dat 
over dit profetisch of divinatie-vermogen allerminst eene gemeene over- 
eenstemming bestaat, en het voor de wetenschap der zielkunde zelf een 
nog niet genoegzaam onderzocht probleem oplevert. Dit legt ons de 
noodzaak op zelf op dit merkwaardige verschijnsel eenigszins breeder in 
te gaan en eene poging te wagen tot benadering van het antwoord op 
de vraag wat daarvan te houden zij. 

In de orde van ons onderzoek moet dit laatste dan de eerste plaats 
innemen. We zullen toch tot eene bevredigende beantwoording van de 
vraag of en in hoeverre het profetisch vermogen als grondslag voor 
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de Godsopenbaring kan dienst doen niet kunnen komen dan nadat wij 
ons eenigermate eene voorstelling hebben gevormd wat van dit pro- 
fetisch vermogen zelf te denken zij. 

Uit de geestesgeschiedenis der menschheid kunnen zonder moeite een 
aantal voorbeelden worden bijgebracht die op het bestaan van de pro- 
fetische gave schijnen te duiden. *) Een der deelnemers aan Wrangell's 
Russische Noordpoolexpeditie van 1820—24 doet in een brief aan een 
vriend te St. Petersburg mededeeling van eene merkwaardige ontmoe- 
ting met een Siberischen Sjamaan of waarzegger, die hem in zijn eksta- 
tischen toestand allerlei antwoorden gaf in betrekking tot dezen tocht, 
welke op den reiziger den indruk maakten alsof hij volkomen vertrouwd 
was zoowel met het hoofddoel als met de bijomstandigheden der expe- 
ditie waarvan hij overigens toch geen de minste notie hebben kon. °) 
Een niet minder interessant geval vinden we in de reisbeschrijving van 
den bekenden zendeling-ontdekkingsreiziger David Livingstone. 
Deze verhaalt van een Senoga of profeet bij den stam der Ma-kololo 
in Zuid-Afrika, die zoowel zijn eigen spoedigen dood als dien van twee 
andere personen en de verwoesting van hun dorp voorzegde, hetgeen 
kort daarop alles ook zoo in vervulling ging. ®) Zeer bekend zijn — 
om naast deze voorbeelden uit het leven der z.g. natuurvolken ook 
eenige uit onze cultuurwereld te plaatsen — de profetie van Jacques 
Cazotte aangaande het lot van den koning, de koningin en andere 
personen van den hoogen Franschen adel in het begin van 1788 in 
een uitgelezen gezelschap uitgesproken, *) of de voorspelling van koningin 
Louise van Pruissen (in 1808) in betrekking tot den val van Napoleon 
en het aanbreken van, betere tijden voor haar diep vernederd vader- 
land. ©) Trouwens schier ieder heeft van nabij of van verre wel eens 
kennis gekregen aan een of meer gevallen, waarin een meer of minder 
duidelijke wetenschap van het in ruimte en tijd verwijderde in het spel 
schijnt te zijn. 

Ook de H. Schrift schijnt het bestaan van een profetisch vermogen 
te erkennen. Wanneer in Deut. 13 : 1 en 26) gesproken wordt van 
„een profeet of droomendroomer,’ die een teeken of wonder geeft 


1) Voor uitgebreid materiaal verwijzen we o.a. naar Maximilian Perty, 
Die mystischen Erscheinungen der menschlichen Natur?, Leipzig u. Heidel- 
berg 1872, IL, 240-398. — 2) A. Tholuck, Die Propheten und ihre 
Weissagungen, Gotha 1860, bldz. 8 v.v. Vgl. ook Perty, a.w. IL, 252v. — 
3) D. Livingstone, Missionary travels and researches in South-Africa, 
London 1857, bldz. 87. — #4) Als getuige medegedeeld door den schrij- 
ver de la Harpe, vgl. Perty a.w. II, 332. — 5) Zie Schwartzkopff, 
Die prophetische Offenbarung, bldz. 19 v.v. — 6) Hebr. vs. 2 en 3. 
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zeggende: ‘„laat ons andere goden, die gij niet gekend hebt navolgen 
en hen dienen,’ en verondersteld wordt dat dit „teeken of wonder 
komt,” dan hebben wij daarbij zeker niet alleen te denken aan magische 
prestaties van valsche profeten, maar ook aan het uitkomen van door 
hen gedane voorzeggingen. Dat betreft dan zekere toekomstige gebeur- 
tenissen die door den valschen profeet als teekenen te zijner legitimatie 
worden aangekondigd. Toch zouden wij uit dezen tekst meer lezen dan 
er in staat, indien wij hierin wilden vinden een getuigenis voor het 
bestaan van het profetisch vermogen. Wat hier gezegd wordt is immers 
niet meer dan dat eene voorspelling ook van een valschen profeet kan 
uitkomen; hoe dat uitkomen moet worden verklaard en waaraan het 
toe te schrijven is, daarover laat zich deze plaats niet uit. De overeen- 
stemming van voorzegging en uitkomst wordt hier alleen als mogelijk 
feit verondersteld, en op de daar achter liggende vragen of deze over- 
eenstemming aan toeval, handige gissing en vernuftige combinatie, 
Satanische inwerking (zooals de oudere theologen gewoonlijk aannamen), 
of een eigenaardig psychisch vermogen van den mensch om het ver- 
borgene te weten is toe te schrijven, gaat de tekst niet in. !) 
Wanneer wij nu de vraag naar het bestaan van een profetisch ver- 
mogen in den mensch willen trachten te beantwoorden, moeten we 
beginnen met de opmerking dat het beschikbare materiaal veel te weinig 
kritisch behandeld is. De wetenschappelijke psychologie heeft aan het 
ons bezig houdend verschijnsel over het algemeen maar uiterst weinig 
aandacht geschonken, en het onderzoek en de bespreking vrijwel uit- 
sluitend overgelaten aan de beoefenaars van het zoogenaamde occultisme 
dat zich bezig houdt met het naspeuren en toepassen van verborgene 
krachten der menschelijke natuur. Gevolg hiervan is dat het aan een 
wezenlijk kritisch onderzoek van de groote massa feitelijke gegevens 
nog zoo goed als geheel ontbroken heeft. leder zal intusschen het be- 
lang van kritische bewerking dezer gegevens gevoelen. Van hoe groot 
gewicht is b.v. de vraag of de mededeeling van eenig gegeven vol- 
komen betrouwbaar is. Deze betrouwbaarheid hangt af niet alleen van 
de geloofwaardigheid van den persoon zelf die de mededeeling ver- 
strekt heeft, maar ook van de omstandigheid of zijne mededeeling recht- 
streeksch of afgeleid is, of hij het medegedeelde zelf ondervonden heeft 
of althans daarvan onmiddellijk getuige is geweest dan wel de mede- 
deeling eerst uit de tweede of derde hand heeft ontvangen. Indien dan 


1) Ten oprechte wordt daarom ook door Bertholet in zijn commentaar 
uit deze plaats afgeleid dat de auteur ook aan de vreemde goden eene rela- 
tieve macht toeschrijft. 
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de mededeeling uit de eerste hand komt, is het verder van niet weinig 
belang of de mededeeler zelf een juist en nauwkeurig waarnemer is, 
en in staat het objectief-gebeurde scherp en zuiver vast te houden. De 
ervaring leert dat het daaraan bij vele menschen ontbreekt, en dat 
daardoor de mededeeling van het objectief gebeurde een subjectieve 
kleur krijgt. Men heeft dan niet meer te doen met een feitelijk gegeven, 
maar met den subjectieven indruk dien eenig feitelijk gegeven op een 
bepaalden persoon heeft gemaakt. In het bizonder heeft men, bij de 
beoordeeling van het verschijnsel waar het ons om te doen is, rekening 
te houden met de vraag of niet de subjectieve kleuring van feitelijke 
gegevens er toe geleid heeft de voorstelling van de latere uitkomst te 
conformeeren aan de tevoren gedane voorzegging, of de reproductie 
van de voorzegging te conformeeren aan de latere uitkomst. 

Is dus het kritisch onderzoeken en schiften van het voorhanden feiten- 
materiaal een eerste vereischte om tot gegronde gevolgtrekkingen te 
kunnen komen, reeds dit mag toch wel aanstonds worden vastgesteld 
dat het profetisch vermogen in geen geval algemeen noch constant is. 
Men behoeft geen tegenspraak te vreezen wanneer men constateert dat 
het eigenaardige verschijnsel dat wij te onderzoeken hebben, hoe daar- 
over ook te oordeelen zij, alleen bij enkele personen voorkomt. Dit 
wordt dan ook door hen toegegeven, die overigens geneigd zijn aan 
het terrein der mysterieuze werkingen van den menschelijken geest een 
zoo groot mogelijke uitbreiding te verleenen.) De meeste menschen 
hebben niet het minste spoor in zich van eene gave om in ruimte of 
tijd verwijderde dingen te weten of te „ahnen” (voor welk Duitsch 
woord wij eigenlijk geen.goed equivalent bezitten). Maar ook diegenen 
die dan zoo ’t schijnt zulk eene gave deelachtig zijn hebben daarover 
allerminst willekeurige beschikking. Het is met het z.g. profetisch ver- 
mogen niet zoo als b.v. met het herinneringsvermogen. Wanneer iemand 
iets ontschoten is, kan hij trachten het zich weder te herinneren, en in 
de meeste gevallen gelukt dit na eenige meerdere of mindere inspanning 
ook wel. Doch het is niet mogelijk op gelijke wijze den geest te brengen 
tot het ontdekken van verborgene dingen. En niet alleen ontbreekt de 
willekeurige beschikking over eene gave om het verborgene te weten, 
maar deze gave, gesteld dat zij in den mensch aanwezig is, werkt ook 
niet te allen tijde. Verondersteld dat wij hier te doen hebben met iets 
dat geheel buiten toedoen van den mensch in hem opkomt, dan is het 
zeker, dat dit allerminst regelmatig geschiedt. Wij hebben hier dus te 


) Zooals Perty, aw. Ïl, 241. 
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doen met &en verschijnsel dat zoo min algemeen als constant is. Dui- 
delijk en afdoend wordt dit getoond door de welbekende dubbelzinnig- 
heid van de uitspraken der mantici. }) Vroeger placht men in deze 
dubbelzinnigheid een onwedersprekelijk bewijs te zien dat alle mantiek 
berustte op bedrog. Dit is echter niet juist. Wanneer wij in de mantiek 
met niets anders hadden te rekenen dan gewoon plat bedrog, zou de 
algemeene verbreiding van hare praktijken over de geheele wereld en 
de geweldige macht waarmede zij de geesten wist te binden onver- 
klaarbaar zijn. Er moet in elk geval eene zekere realiteit aan ten grondslag 
liggen; maar indien bij deze realiteit de orakels genoodzaakt zijn her- 
haaldelijk de toevlucht te nemen tot duisterheid en dubbelzinnigheid, 
dan blijkt hieruit in elk geval, dat deze realiteit, welke ze ook moge 
zijn, niet bestaat in een constant vermogen of gave om verborgene 
dingen te weten. °) 

Hierdoor wordt hetgeen wij te onderzoeken hebben aldus begrensd : 
is er genoegzaam, kritisch getoetst feitenmateriaal om ons te leiden tot 
de gegronde overtuiging dat bepaalde personen in sommige gevallen in 
staat zijn uit zichzelve te komen tot kennis van verborgene, in ruimte 
of tijd verwijderde dingen en gebeurtenissen ? ®) 


1) Ik herinner hier b.v. aan de vermaarde orakels der Grieksche oudheid. 
Maar ook elders treft men zoowel in vroeger als in later tijd allerwege het- 
zelfde verschijnsel aan. Als pendant van het bovengenoemde geval van een 
Siberischen Sjamaan citeer ik eene mededeeling van den Berlijnschen ethnoloog 
Bastian, die blijkbaar minder gelukkig was; het antwoord op de vraag 
naar een onderweg verloren voorwerp was duister en onbepaald (bij V. M. 
Mikhailovskii, Shamanism in Siberia and European Russia, translated by 
Oliver Wardrop, in The Journal of the Anthropological Institute of Great 
Britain and Ireland, vol. XXIV, bldz. 70). Vgl. ook wat Lewis Spence 
zegt van de orakels der Noord-Amerikaansche stammen, art. Divination (Ame- 
rican) in Hastings’ Encyclopaedia of Religion and Ethics, IV, 781. — 
2) Ik ontken niet dat ook het bedrog in de mantiek van vroeger en later tijd 
eene groote rol speelt, waarvoor trouwens overvloedig bewijsmateriaal is bij te 
brengen. Wanneer een dubbelzinnig antwoord wordt geformuleerd is dat op 
zichzelf bedrog. Men behelpt zich echter met dat bedrog om het aanzien en 
den invloed te behouden die men op grond van eene aanwezige realiteit ver- 
worven heeft. — 3) In ons volgend onderzoek behooren dus niet betrokken 
te worden de voorbeelden van zulk eene kennis die vallen onder de z.g. 
telepathie. Immers bij de telepathie gaat het niet om een profetisch ver- 
mogen, een gave van den mensch om zich kennis van verborgen dingen eigen 
te maken, maar om de mogelijkheid eener buiten-zintuigelijke psychische in- 
verking op anderen, waardoor aan deze onder meer hun onbekende dingen 
kunnen worden medegedeeld. Eveneens laten wij ter zijde de gevallen van 
verborgen wetenschap welke op Spiritistische verschijnselen berusten, 
wijl de theorieën ter verklaring van deze verschijnselen zelve te zeer uiteen- 
loopen dan dat we ons gerechtigd zouden mogen achten tot eene beslissing 
of de bedoelde gevallen voor de beantwoording der vraag naar een profetisch 
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Voldoende grond om ons te brengen tot zoodanige conclusie is nog 
niet aanwezig indien slechts een aantal gevallen worden bijgebracht, 
waarin de wèl geconstateerde feitelijke gebeurtenis overeenstemt met 
een historisch gecontroleerde daaraan korter of langer voorafgaande 
voorzegging. Immers in zulke gevallen is het bestaan van eene pro- 
fetische gave niet de eenige mogelijkheid, waardoor de geconstateerde 
overeenstemming zou worden verklaard. Deze overeenstemming zou 
ook het gevolg kunnen wezen van bizonder doorzicht, van berekening, 
of zelfs van gissing. }) Met name moet hieraan gedacht worden wan- 
neer de overeenstemming zich beperkt tot eenige algemeene trekken, 
of wanneer de voorzegging zelf reeds een zeer algemeen karakter draagt. 
Het komt mij voor dat o.a. de bekende profetie van koningin Louise 
van Pruissen op deze wijze te verklaren is. De val van den dwingeland 
Napoleon, en de herleving van het nationaal besef, de wederopwaking 
van het geknecht Europa en de zegepraal der vereende volken over 
hunnen onderdrukker, dat alles waren dingen die door iemand met een 
helder doorzicht ook zonder bizondere gave om in de toekomst te 
schouwen zeer wel waren te voorzien. Met de voorzegging van Cazotte, 
ook al draagt zij een meer speciaal karakter, is dat eveneens het geval. 
Het liet zich door een nuchter, doordenkend mensch wel gissen dat 
de begonnen revolutie tot zulke bloedige tragediën voeren zou. Van 
meer belang zijn de bekendmaking en vooruitverkondiging van gede- 
tailleerde bizonderheden die niet uit den algemeenen gang van zaken 
kunnen worden afgeleid, van z.g. contingentia, d.w.z. zaken of 
gebeurtenissen die een willekeurig karakter dragen, en evengoed zoo 
als anders kunnen zijn, b.v. of iemand die ons een bezoek zal brengen 
een roode of een blauwe das zal dragen, enz. Het is duidelijk dat door- 
zicht of berekening hier veel minder in aanmerking kunnen komen ; 
maar voor vermoeden en gissing blijft ook hier nog wel ruimte open. °) 


vermogen in den mensch in aanmerking kunnen komen. We zouden dan eerst 
de Spiritistische verschijnselen zelve uitvoerig dienen te bespreken om ons 
dienaangaande een welgegrond oordeel te vormen. — |) Zooals ook wordt 
toegegeven door R. A, Reddingius, Hallucinaties en Wonderen, in Tijd- 
schrift voor Wijsbegeerte 1917, bldz. 88, die overigens nog wel tot de aan- 
vaarding van een profetisch vermogen neigt, bldz. 87. — #) Het is interes- 
sant te vernemen hoe een Samojeedsche Sjamaan, die een verloren rendier 
heeft op te sporen, eer hij tot zijn mantische praktijken overgaat, nauwkeurig 
informeert naar de omstandigheden waaronder het verlies had plaats gevonden, 
waar en wanneer dit was geschied, of de eigenaar ook iemand van diefstal 
verdenkt, enz. (Mikhailovskii a.w. bldz. 142). Het is er natuurlijk om 


te doen het gissend vermoeden eenigen meerderen graad van waarschijnlijkheid 
te geven, 
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Doch, niet alleen doorzicht of gissing zouden de overeenstemming van 
voorzegging en uitkomst kunnen verklaren; het is ook mogelijk dat 
deze overeenstemming geheel toevallig is. Men heete dit geen uitvlucht. 
Nauwkeurig en uitvoerig onderzoek leert, dat met de toevalligheid als 
een zeer beteekenende factor rekening te houden is. Bij eerste, opper- 
vlakkige kennismaking met de betreffende verschijnselen wordt men 
getroffen door de opmerkelijke overeenstemming van tal van voor- 
zeggingen met de feitelijke uitkomst. Want deze worden vanzelve op 
den voorgrond gesteld, daarvan wordt de heugenis het best bewaard. 
Maar wanneer men dieper in het onderzoek dezer verschijnselen door- 
dringt, ontdekt men dat tegenover de profetieën die uitgekomen zijn 
veel meer andere staan die hebben gefaald. Doch deze zijn veronacht- 
zaamd en vergeten. Vele nerveus aangelegde personen b.v. hebben van 
tijd tot tijd sombere voorgevoelens. Zij worden dan gedrukt door een 
voor hen onverklaarbaar angstgevoel, een onbestemde vrees dat de 
een of andere treurige gebeurtenis zal plaats hebben. Nu behoeft het 
in deze wereld vol jammeren geen verwondering te baren, dat metter- 
daad wel eens een enkele maal niet al te lang na zulk een nerveus 
angstgevoel iets droevigs plaats vindt, hoewel in verre de meeste ge- 
vallen het z.g. voorgevoel door niets bizonders gevolgd wordt. Het 
enkele geval waarin het voorgevoel dan wel heet uit te komen is na- 
tuurlijk louter toeval, d. w. z. dat er geen enkel verband bestaat tusschen 
het gebeurde onheil en het voorafgegane angstgevoel. Toch blijven bij 
deze personen die enkele gevallen diep in het geheugen gegrift, en zij 
interpreteeren ze aldus: „ik heb het wel geweten dat er iets gebeuren 
zou.” Daarentegen de gevallen waarin hun angstgevoel niet uitkwam 
tellen ze niet, en het gevolg is dat ze bij een hernieuwden aanval van 
dat beklemmend gevoel zich dubbel beangst maken, vast overtuigd als 
ze zijn dat het wezenlijk uitkomt. Wanneer men de geschiedenis nagaat 
van de onderscheidene personen die zich in den loop der tijden als 
profeten en waarzeggers hebben naam gemaakt ontdekt men daar het- 
zelfde verschijnsel. Enkele profetieën kwamen uit, en daarmede maakten 
zulke personen grooten opgang, maar veel meerdere kwamen niet uit, 
en deze werden verwaarloosd en vergeten. *) Inderdaad, >r is alle reden 
het onszelven te herinneren, dat het z.g. uitkomen van profetieën zeer 
wel op toevallige overeenstemming berusten kan. 

Beslissend voor het bestaan van eene gave om het verborgene te 


1) Vgl. ook H. J. Rose, art. Divination (Introductory and SA, in 
Hastings, a. w. IV, 775. 
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weten zijn zoodanige gevallen, waarin het verborgene dat geopenbaard 
wordt geacht moet worden geheel en al buiten den geestelijken horizon 
van den betrokken persoon te liggen. Hier kan geen sprake zijn van 
doorzicht, berekening, vermoeden of gissing. Hier is ook toevallige over- 
eenstemming uitgesloten, wijl zoodanige mededeelingen eenvoudig niet 
kunnen gedaan worden tenzij door eene bizondere wetenschap. Juist 
zulke gevallen zijn echter onder de tallooze voorbeelden die ons de 
geschiedenis oplevert, uiterst zeldzaam. Onder de door mij genoemde 
gevallen draagt feitelijk alleen dat van den door Wrangell's reisge- 
noot ontmoeten Sjamaan dit karakter. Deze toch beantwoordt de vragen 
betreffende de Pool-expeditie, waarvan hij natuurlijk hoegenaamd geen 
notie hebben kon, volgens het getuigenis van den zegsman op zoo- 
danige wijze dat het al den schijn heeft alsof hij zoowel met het 
hoofddoel als met de neven-omstandigheden volkomen vertrouwd 
is. Hier zou men dus gedrongen worden tot het aannemen eener 
bizondere psychische gesteldheid bij dezen Sjamaan waardoor hij in 
staat was kennis te verkrijgen van iets wat geheel buiten zijn eigen 
geestelijken horizon lag. Wanneer men evenwel op dit geval nader 
ingaat komt men tot het inzicht, dat het als bewijs voor het be- 
staan van een profetisch vermogen geen dienst kan doen. We hebben 
hier namelijk een typisch geval van gemis aan voldoende kritische 
behandeling, en van de onzuivere conclusies waartoe dit gemis nood- 
zakelijkerwijs leiden moet. Wat toch is het geval? De ontdekkings- 
reiziger die deze ontmoeting heeft beschreven deelt ook mede dat de 
Sjamaan tal van antwoorden gaf welke zoo duister waren dat geen der 
dragomans (tolken) instaat was ze voor hem te vertalen; ze verklaarden 
deze voor hooge of sprookjestaal. Wat blijkt hieruit? Dat de mede- 
deelingen van den Sjamaan onzen reiziger eerst bereikten door tusschen- 
komst van zijne tolken. Hem ontbrak dus alle gelegenheid om zich van 
de juistheid dezer overbrenging te vergewissen. Hoe noodig dit geweest 
ware blijkt uit het feit dat vele orakels zoo duister waren, dat ze door 
de tolken in het geheel niet konden worden overgebracht. Zouden niet 
de wel-vertolkte antwoorden ook eenigszins duister zijn geweest, zoodat 
de daaraan gegeven zin meer het product van den geest der tolken 
dan van dien des waarzeggers moet worden geacht? En verklaart zich 
dan niet het opmerkelijke verschijnsel dat deze aan alle Europeesche 
cultuur vreemde Sjamaan in de Siberische vlakten schijnbaar zoo goed 
op de hoogte was met eene wetenschappelijke Noordpoolreis? De 
dragomans zullen daarvan althans wel niet meer geheel onkundig zijn 
geweest. Trouwens veelzeggend waren de antwoorden toch niet. De 
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aanwijzing dat de tocht meer dan drie jaren zou duren was in dit geval 
niet moeilijk, aangezien de dragomans zeker wel iets hadden moeten 
opvangen omtrent den duur waarop de reizigers zelf rekenden. De 
vraag of de expeditie eenig resultaat zou opleveren werd beantwoord 
met het vage: Meer dan men bij u thuis verwacht. Een derde vraag : 
zullen wij allen gezond blijven? ontving het raadselachtige bescheid : 
Allen behalve gij, maar ziek zult gij niet wezen. Ongetwijfeld is hier 
de bedoelde ontdekkingsreiziger de dupe geworden van het bijgeloof 
zijner dragomans, die in de vaste overtuiging van de profetische gave 
des Sjamanen, aan zijne raadselachtige antwoorden zin hebben verleend 
door hun eigen weten van de expeditie. Wij hebben dat niet te be- 
schouwen als misleiding. De dragomans zijn zeker te goeder trouw 
geweest, maar hebben onder den suggestieven ban van hun geloof in 
de macht en de wetenschap der Sjamanen zichzelf bedrogen. Zij hebben 
eenvoudig onbewust gedaan wat minder goedgeloovige heldere koppen 
in den loop der eeuwen met bewustheid hebben gedaan om de bij- 
geloovige massa tevreden te stellen: zij hebben aan het zinneloos orakel 
een zin gegeven. 

Op gelijke wijze is door het oefenen van gezonde en nuchtere kritiek 
ook ten opzichte van andere soortgelijke voorbeelden aan te toonen dat 
de bewijswaarde daarvan uiterst gering is aan te slaan. Het zou ons 
te ver voeren dat hier in bizonderheden te doen. Het: ex ungue leonem 
(aan de klauw kent men den leeuw) moge hier van toepassing zijn. 
Liever willen wij nog op een anderen factor wijzen die in de beoor- 
deeling der ons thans interesseerende verschijnselen een belangrijk woord 
heeft mede te spreken. Deze factor is de suggestie. Reeds boven kwam 
met een enkel woord ter sprake de macht die er van de suggestie uit- 
gaat. Nauwgezette en breedvoerige onderzoekingen van ernstige weten- 
‘schappelijke mannen uit den laatsten tijd hebben aangetoond welk een 
voorname rol door dezen factor in de magie en mantiek vervuld wordt. *) 
. Allerlei tot dusver volkomen onverklaarbare verschijnselen op dit gebied 
zijn door de kennis van het wezen en de werking der suggestie op- 
gehelderd. °®) En wij mogen niet nalaten ook op het terrein der ver- 
schijnselen waarop wij ons thans ophouden het licht te laten vallen dat 
deze nieuwste onderzoekingen daarover werpen kunnen. 

Het zal daarvoor noodig zijn met een enkel woord nader te om- 


I) Zie vooral Otto Stoll, Suggesfion und Hypnotismus in der Völker- 
psychologie, 2° umgearbeitete und vermehrte Auflage, Leipzig 1904. — 
2) Vgl. ook Schanz, Zauberei und Wahrsagerei, ein religionsgeschichtliches 
und psychologisches Problem, in Theologische Quartalschrift 1901, bldz. 41 v. 
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schrijven wat men onder suggestie heeft te verstaan. Suggestie heeft 
plaats wanneer door de een of andere oorzaak welke niet helder tot 
ons bewustzijn komt eene voorstelling of een denkbeeld in onze gedach- 
tenwereld binnendringt en de richting van ons denken onafhankelijk 
van onzen wil bepaalt, ons denken in zekeren zin aan zich onderwerpt, 
ons als het ware onder zekeren psychischen dwang brengt. Deze 
suggestie kan uitgaan van het woord of de gebaren van anderen (al- 
losuggestie) evenals ook van een herinneringsbeeld dat wij zelf pro- 
duceeren (autosuggestie), en kan de meest opmerkelijke gevolgen 
hebben. Wij kennen allen het verschijnsel dat de gedachte aan een 
citroen ons het water in den mond doet komen. Zoo kunnen door 
suggestie ook de meest onderscheidene illusies (waarbij men aan- 
wezige voorwerpen geheel anders waarneemt dan zij zijn) of hallu- 
cinaties (waarbij men dingen waarneemt die in 't geheel niet aan- 
wezig zijn) worden teweeggebracht. Eveneens kan van suggestie het gevolg 
zijn ongevoeligheid waardoor zelfs de meest pijnlijke prikkels niet worden 
waargenomen (anaesthesie), of overgevoeligheid, waardoor ook op 
de geringste prikkels zeer sterk wordt gereageerd (hyperaesthesie). 
Een ander eigenaardig verschijnsel van de suggestie is dat zij aanstekelijk 
„werkt. leder kan dit waarnemen in den drang tot geeuwen, die zich, 
wanneer één persoon in een gezelschap daardoor wordt aangegrepen, 
onweerstaanbaar van den een naar den ander voortplant. Van bizonder 
belang is het ook dat de suggestie dikwijls een constant en stabiel 
karakter aanneemt, doordat zich aan een bepaald herinneringsbeeld 
steeds dezelfde associatieve gedachtenreeks verbindt. Daarop berusten 
b.v. verschillende idiosynkrasieën, sympathieën en antipathieën, of voor- 
oordeelen. De suggestibiliteit, d. w.z. de vatbaarheid voor suggestieve 
invloeden, kan bij de onderscheidene menschen zeer zeker verschillend 
zijn, maar is in elk geval bij de overgroote meerderheid stellig aan- 
wezig. Hierop berust dan ook het goed recht om allerlei onbegrijpelijke 
verschijnselen op het gebied van mantiek en magie uit de werking der 
suggestie te verklaren. Wij moeten ons er hier natuurlijk toe bepalen 
in het licht te stellen welke de beteekenis is van de suggestie voor het 
verschijnsel waarnaar wij thans onderzoek hebben te doen. 

De invloed der suggestie is hier merkbaar in onderscheidene op- 
zichten. 

In de eerste plaats hierin dat de idee eener mysterieuze kennis zelf 
suggestief werkt. Het is een bekend feit dat de overtuiging van de 
mogelijkheid en het bestaan eener wetenschap van verborgene, in tijd 
of ruimte verwijderde dingen algemeen verbreid is. En het is evenzeer 
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een bekend feit dat het mysterieuze, het geheimzinnige, in bizonder 
sterke mate suggestief werkt. Men behoeft waarlijk niet lichtgeloovig 
of vreesachtig van aard te zijn om, wanneer op een stillen avond in 
het gezelschap waarin men zich bevindt een aantal griezelige spook- 
histories zijn verhaald, bij het een of ander ongewoon geluid plotseling 
door een huivering te worden bevangen. Dat is eene zeer duidelijke 
werking van de suggestie die er van het geheimzinnige uitgaat. Het 
kan dus geen verwondering baren dat de idee eener wetenschap van 
verborgen dingen in hooge mate suggestief werkt. Deze suggestie is 
constant. Zij krijgt het karakter van een vooroordeel, waardoor de 
menschen in hun vrijheid van denken en oordeelen worden belem- 
merd, en, wanneer in eenig geval van onthulling van het verborgene 
sprake komt, reeds bij voorbaat geneigd zijn deze aan te nemen. Op 
deze constante suggestie berust heel de invloed van de mantiek of 
waarzeggerij. Zonder haar zou ze nooit zoo groote macht en beteekenis 
hebben kunnen verwerven. Die suggestie heeft ten gevolge dat de 
klanken of woorden door den waarzegger geuit als eene onthulling van 
het verborgene worden verstaan. Het onvrije denken kan niet meer 
onbevangen oordeelen, het wordt gedrongen in de richting van het 
oordeel : de uitspraak van den waarzegger is juist. Daaruit vloeit voort 
de neiging om aan die uitspraak een zin te geven dien men zelf als juist kent, 
hetzij door onbewust een duistere mededeeling naar eigen inzicht te verkla- 
ren, hetzij zelfs door in de woorden van den waarzegger te hooren, wat 
men aan het eigen bewustzijn ontleent. Het laatste is een vorm van illusie. 
Maar in elk geval is hier de z.g. profetie niet het product van den geest 
desgenen die haar uitsprak, doch desgenen die haar hoorde. Men meent dan 
van den waarzegger dingen te vernemen die hem langs den gewonen weg 
niet konden bekend zijn, en bewondert zijn mysterieuze wetenschap, 
terwijl men in werkelijkheid niets anders verneemt dan wat aan het eigen 
bewustzijn wordt ontleend. °) Een sprekend voorbeeld daarvan hebben 
we ontmoet in de dragomans van Wrangell's tochtgenoot, die onder 
den suggestieven ban van de buitengewone wetenschap des Sjamanen 
in hunne vertolking van zijne antwoorden deze conformeerden aan de 
kennis die in hun eigen bewustzijn voorhanden was. Deze werking der 
suggestie kan natuurlijk niet verder gaan dan de grens van het eigen 
bewustzijn. Dingen die noch den waarzegger noch dien hem raadpleegt 
bekend zijn, zouden op deze wijze hunne verklaring niet kunnen vinden. 


1) Zie ook van Rijnberk, Hedendaagsch Mirakelgeloof, Nederlandsch 
Tijdschrift voor Geneeskunde 1914, Eerste helft, bldz. 1434 v., 2237 v. 
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Ongetwijfeld gaat echter de werking der suggestie nog verder. Zij 
laat zich niet alleen constateeren bij de hoorders, maar is ook waar- 
neembaar bij den waarzegger zelf. Evenals den hoorder kan worden 
gesuggereerd dat de waarzegger onthult, wat in het bewustzijn des 
hoorders reeds aanwezig is, zoo kan ook den waarzegger door de in- 
kleeding der vragen worden gesuggereerd wat hij antwoorden moet. 
Reeds in het algemeen is het waar dat het bekende antwoord van in- 
vloed is op den vorm waarin de vraag wordt gesteld; maar in nog 
sterker mate zal dit het geval zijn waar de suggestie van de wondere 
wetenschap des waarzeggers er toe dringt het juiste antwoord te willen 
hooren. Dat hierdoor den waarzegger dit juiste antwoord wordt ge- 
suggereerd laat zich te eer verklaren indien men in aanmerking neemt 
dat onder suggestie de gevoeligheid voor uitwendige prikkels wordt 
verscherpt en versterkt. De geringste aanduidingen van het te geven 
antwoord die in den vorm der vraag liggen opgesloten en in een ander 
geval zouden worden over ‘t hoofd gezien, worden onder suggestie 
opgemerkt en benut; zoodat de vrager menigmaal het antwoord aan 
de hand doet zonder daar zelf iets van te vermoeden. Dit kan met 
een voorbeeld duidelijk worden aangewezen. Bij de Egyptische Ara- 
bieren is het z.g. knapen-orakel in gebruik. De waarzegger of toovenaar 
giet in de holle hand van den knaap een weinig inkt, en laat hem 
onafgebroken daarop staren, om hem dan, onder het verbranden van 
wierook en andere sterk-geurende zelfstandigheden alsmede van magische 
papierstrooken, alles wat hij wenscht daarin te doen zien: een man 
die den vloer met een bezem veegt, verschillend gekleurde vaandels, 
soldaten, den sultan met zijn hofstaat enz. Het is duidelijk dat men hier 
te doen heeft met suggestieve illusies, die door de woorden van den 
toovenaar worden opgewekt. Een Engelschman die deze ceremonie 
bijwoonde wenschte ook zelf de proef te nemen, en beval den knaap 
Lord Nelson te zien, in de allicht gegronde veronderstelling dat hij van 
dezen nooit iets vernomen had. Hij werd ten zeerste verrast toen de 
knaap zeide: ik zie een man die op Europeesche wijze donker gekleed 
is en zijn linker-arm verloren heeft. Later verbeterde hij dit: neen hij 
heeft zijn arm niet verloren maar op zijn borst gelegd. Inderdaad miste 
Lord Nelson, zooals men weet, een arm (echter den rechter) en droeg 
gewoonlijk den ledigen mouw voor zijn borst vastgehecht. Er valt niet 
aan te twijfelen, dat de manier waarop de Engelschman zijne vragen 
naar het uiterlijk van den aanschouwden persoon had ingekleed den 
knaap gaandeweg duidelijker het beeld van den beroemden Engelschen 
admiraal suggereerde zooals het den vrager voor den geest stond ; 
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vooral de verbetering van het eerst gezegde, die natuurlijk ten gevolge 
van een nieuwe vraag plaats had, strekt daarvoor ten bewijze. ’) Op 
zoodanige manier kunnen door de inkleeding van de vragen zelve in 
vele gevallen genoegzame aanwijzingen worden verstrekt die den waar- 
zegger het juiste antwoord suggereeren. Het is zeer goed mogelijk dat 
dit b.v. in het meervermelde geval van Wrangell's reisgenoot 
ook reeds met de door de dragomans overgebrachte vragen het 
geval was. 

We herinnerden boven aan de hyperaesthesie welke meermalen het 
gevolg van suggestie is. De zeer versterkte en verscherpte reactie van 
de normale zintuigen op uitwendige prikkels kan ook ten gevolge heb- 
ben een kennen en onderscheiden van sommige dingen welke gewoonlijk 
buiten het bereik der zintuigelijke waarneming vallen. Dan worden 
dingen waargenomen voor welke anderen het perceptie-vermogen missen, 
en zoo kan de indruk van eene buitengewone, mysterieuze wetenschap 
worden gewekt, terwijl toch inderdaad deze schijnbaar wondere kennis 
geheel langs denzelfden zintuigelijken weg verkregen wordt, waardoor 
wij al onze indrukken in ons opnemen, alleen verscherpt en versterkt. 
Hoe fijn het zintuigelijk waarnemingsvermogen van den mensch onder 
suggestieven invloed worden kan wordt treffend geïllustreerd door het 
geval van een jeugdig Lotharingsch dienstmeisje dat in de kliniek van 
Nancy behandeld en daar gehypnotiseerd werd. Haar werd toen ge- 
suggereerd dat zij na haar ontwaken op de onbedrukte zijde van een 
visitekaartje haar portret zou zien, hetgeen ook metterdaad geschiedde. 
Toen dit kaartje onder een groot aantal volkomen gelijke kaartjes werd 
gemengd, bleek zij het steeds zonder eenige aarzeling daaruit te kunnen 
terugvinden, zooals door een op de andere zijde aangebracht teeken 
kon worden gecontroleerd; en door een zeer nauwkeurig onderzoek 
bleek het herkenningsmiddel te bestaan in twee uiterst fijne zwarte stip- 
jes welke zich toevallig op het gebruikte kaartje bevonden. Immers toen 
men zich de moeite had getroost om ook de overige kaarten van vol- 
komen gelijke stipjes, op precies dezelfde plaatsen te voorzien, was het 
der patiënte onmogelijk de bewuste kaart weder te herkennen. ®) Het 
schijnbaar wondere onderscheiden van de kaart berustte dus op een ver- 
scherpt zintuigelijk waarnemingsvermogen. En wat hier onder post- 
hypnotische suggestie plaats vond kan ter verklaring dienen van wat 
in andere gevallen zonder hypnose geschiedt. Vele voorbeelden van 


1) Stoll, a.w. bldz. 343 v.v. Van hetzelfde geval wordt ook melding ge- 
maakt bij Perty, a.w. II, 246. — 2) Stoll, a.w. bldz. 9. 
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eene schijnbaar mysterieuze wetenschap zullen dan ook wel aan zulk 
eene suggestieve hyperaesthesie toe te schrijven zijn. 

Dat ook de waarzeggers zelve menigmaal onder invloed eener sug- 
gestie verkeeren wordt ten overvloede nog bewezen door de suggestieve 
middelen waarvan zij zich bedienen. Men denke aan den drievoet der 
Delphische Pythia, welke boven een kloof was geplaatst waaruit be- 
dwelmende dampen opstegen. Ook bij andere volken komt het gebruik 
van narcotische middelen voor. Zeer suggestief is de uitvoerige ceremonie 
waardoor de Siberische Sjamanen zich voor hunne waarzeggerij voorberei- 
den: in een bizonder lederen gewaad, behangen met tal van ijzeren of 
koperen versierselen, die voortdurend een eigenaardig geraas maken, vol- 
voeren zij onder het bespelen van trommel of tamboerijn de meest zonder- 
linge lichaamsbewegingen in al sneller tempo, tot zij ten slotte in een 
toestand van ekstase geraken waarin zij hunne profetieën uitspreken. *) 
Aan de andere zijde hebben deze suggestieve middelen ook weder ten 
gevolge dat de suggestieve werking bij de toeschouwers wordt versterkt. 

Wanneer men het gezegde in het oog vat zal men gevoelen hoe 
onjuist en oppervlakkig het was om, zooals men vroeger veelal deed, alle 
mantiek eenvoudigweg voor bedriegerij te verklaren. De werking der 
suggestie doet ons verstaan hoe de waarzeggers volkomen te goeder 
trouw konden zijn. Bedrog moge er zeker vaak genoeg onder door 
loopen, maar niet tegen te spreken is dat vele mantici, dank zij de 
suggestie waaronder ook zij zelve verkeerden, ten volle overtuigd waren 
van hun profetisch vermogen. Of daarbij de suggestie zelve niet wel 
eens welbewust werd aangewend, zou moeilijk te beslissen zijn. Het is 
zeker mogelijk, dat zijshoewel niet wetenschappelijk onderscheiden, toch 
praktisch door de ingewijden zeer goed gekend en handig gebruikt werd. 

Ten slotte laat zich nog de invloed der suggestie aanwijzen in de 
feitelijke uitkomst van menige voorzegging, in zooverre namelijk dat 
zij deze uitkomst zelf teweegbrengt. De suggestie werkt in op 's men- 
schen handelen, en aangezien de uitkomst eener voorzegging zeer dik- 
wijls van eigen handeling afhankelijk is laat het zich uitnemend be- 
grijpen dat in zoodanige gevallen het suggestieve geloof in de waarheid 
der voorspelling haar prompt uitkomen ten gevolge heeft. Maar de 
inwerking der suggestie in dit opzicht gaat nog heel wat verder. Zij 
beïnvloedt niet alleen ons handelen, maar ook ons zijn en doet zich 
gelden in onderscheidene physiologische veranderingen welke zij geheel 


1 Mikhailovskii, a.w. bldz. 64 v.v.; M. A. Czaplicka, Aboriginal 
Siberia, A study in social Anthropology, Oxford 1914, bldz. 228—242. 
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buiten onzén wil om in ons bewerkt. Deze werking der suggestie is 
met name den geneesheeren welbekend en wordt door hen meermalen 
met succes ten bate van zieken benut. °) Bijna ieder kent de accuraat- 
heid waarmede wratten aan haar gevolg geven. Er zijn in de volks- 
geneeskunde tal van middeltjes welke tot verdrijving van wratten worden 
aanbevolen en, schoon ze op deze hoegenaamd geen stoffelijke inwerking 
kunnen uitoefenen, met onfeilbaarheid baat geven, alleen door de sug- 
gestie welke van het geloof in hunne heilzaamheid uitgaat. °) Een ander 
voorbeeld van suggestieve werking op het menschelijk organisme zijn 
de stigmatisaties, d.w.z. de bij enkele personen in den loop der ge- 
schiedenis voorgekomen gevallen dat zij de litteekenen der wonden van 
Christus aan hun lichaam ontvingen. ®) Zelfs de dood kan door suggestie 
worden veroorzaakt. Het is voorgekomen dat men uit een misplaatste 
grap of om den betrokkene een geduchten schrik aan te jagen alle 
toebereidselen voor eene executie met het zwaard of den strop getroffen 
had, en dat, terwijl toch in het beslissend moment slechts een slag met 
een natten handdoek in den nek werd toegebracht of het niet-bevestigde 
touw losschoot, de dood even zeker intrad alsof de executie werkelijk 
had plaatsgehad. Hier heeft men te doen met de suggestie in haar meest 
lugubere uitwerking. Wanneer men zich van deze verschijnselen reken- 
schap geeft zal men het niet in twijfel trekken dat ook eene profetie 
van ziekte of dood door suggestie metterdaad zulke onheilvolle gevolgen 
hebben kan, evenals ook dat eene voorzegging van genezing werkelijk 
tot genezing leidt. 

Vatten wij thans het besprokene samen, dan worden wij genoopt de 
vraag, die wij stelden: is er genoegzaam, kritisch getoetst feitenmateriaal 
om ons te leiden tot de gegronde overtuiging dat bepaalde personen 
in sommige gevallen in staat zijn uit zichzelve te komen tot kennis van 
verborgene, in ruimte of tijd verwijderde dingen en gebeurtenissen ? 
ontkennend te beantwoorden. Voor zoover de kritisch vaststaande ver- 
schijnselen niet op toeval, gissing of doorzicht berusten, maar daaraan 
eenige psychische realiteit ten grondslag ligt, kan deze niet dienen om 
het bestaan van een profetisch vermogen te bewijzen, maar vindt ze 
hare genoegzame verklaring in de werking der suggestie. Wij willen 
dit verkregen resultaat niet als definitief stellen en gaarne de moge- 
lijkheid openlaten dat nader onderzoek nog eenig feitelijk gegeven aan 


i) De therapeutische beteekenis der suggestie wordt ook erkend door 
W. Wundt, Hypnotismus und Suggestion, Leipzig 1892 bldz. 95 v., die overi- 
gens een sterk-negatieve houding tegenover zulke verschijnselen aanneemt. — 


2) Stoll, a.w. bldz. 543 v.v. — 9) a.w. bldz. 520 v.v. 
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het licht brengt, dat-tot de erkenning van een profetisch vermogen 
‚nopen zou, maar in elk geval is wat we reeds vonden wel van dien 
aard, dat wij geen reden hebben om dit voor zeer waarschijnlijk te 
houden. Waar reeds zooveel kan worden verklaard zonder een pro- 
fetisch vermogen aan te nemen, laat het zich uitnemend denken, dat 
ook al werd eenig nieuw feit bijgebracht, hetwelk eene zoodanige ver- 
klaring niet aanstonds toeliet, deze daarvoor toch later nog wel zou 
kunnen worden gevonden. 

Hiermede is tevens in hoofdzaak ook reeds het antwoord gegeven 
op de tweede vraag die ons in dit hoofdstuk had bezig te houden, of 
en in hoeverre een profetische aanleg, een divinatorisch vermogen der 
menschelijke natuur basis voor de Godsopenbaring aan de profeten zou 
kunnen wezen. Indien toch het ons ten dienste staande materiaal geen 
genoegzamen grond geeft om de vraag naar het bestaan van een zoo- 
danig vermogen bevestigend te beantwoorden, dan is er ook al zeer 
weinig aanleiding om daarin een grondslag voor de profetie des Ouden 
Verbonds te zoeken. Alleen rest ons dan nog te onderzoeken of ook 
de Schriftuurlijke gegevens in betrekking tot de profetie zelf mogelijk 
aanleiding geven om het bestaan van een natuurlijk divinatorisch ver- 
mogen te erkennen en als basis voor de profetie te aanvaarden. Immers 
men zou terecht kunnen zeggen: door het feit dat een dergelijk ver- 
mogen van elders niet kan worden aangetoond wordt nog niet beslist 
dat het bij de profeten van Israël niet voorkwam. Bij degenen die de 
profetie op het profetisch vermogen der menschelijke natuur willen doen 
steunen is dit dan ook niet zoozeer uitvloeisel van de erkenning van 
een zoodanig vermogen waartoe de feiten uit de algemeene geestes- 
geschiedenis der menschheid hen dwingen, als wel van hun pogen om 
voor de profetie een menschelijke basis te zoeken. Zij meenen de ge- 
gevens waarvoor Israël's profetie hen plaatst op geen andere wijze te 
kunnen verklaren. *) 

Welnu, op de vraag of de Schriftuurlijke gegevens in betrekking tot 
de profetie zelf aanleiding geven om een natuurlijk divinatorisch ver- 
mogen als basis voor de profetie aan te nemen, moet het antwoord 
beslist ontkennend luiden. Immers, juist van de voorzeggingen, waarover 
het hier dan meer in het bizonder gaat, wordt met ongewonen nadruk 


1) Tholuck, a.w. bldz. 2 vv; E. Riehm, Messianische Weissagung ?, 
Gotha 1885, bldz. 40; Smend, Lehrbuch der alftestamentlichen Religions- 
geschichte ?, Freiburg i. B, Leipzig u. Tübingen 1899, bldz. 187 v.v. ; en vooral 


Ee ie En brecht, Die Berufsbegabung der Alttestamentlichen Propheten, bldz. 
A v.v. 
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verzekerd dat zij van Goddelijken oorsprong zijn. De profeet Amos 
herinnert er aan dat de Heere van hetgeen Hij doen gaat steeds eerst 
aan Zijne knechten, de profeten, mededeeling doet. °) Daarmee worden 
de voorzeggingen dus zeer uitdrukkelijk tot Goddelijke ingeving herleid. 
Sterker nog, juist de voorzeggingen worden aangevoerd als bewijzen 
van de grootheid en de majesteit Gods. Er wordt op gewezen dat die 
voorzeggingen Zijne meerderheid toonen boven de afgoden. Hij alleen 
kan de toekomende dingen verkondigen, Hij alleen kan vooruit bekend- 
maken wat er in latere tijden geschieden zal. °®) Daaruit volgt dus dat 
de voorzeggingen wel verre van uit een natuurlijk vermogen voort te 
vloeien duidelijke aanwijzingen tegen den natuurlijken oorsprong der 
profetie moeten worden geacht. Zij konden alleen door Goddelijke 
openbaring geschieden en sluiten de werking van eene natuurlijke pro- 
fetische gave uit. Nu meenen wel mannen als Giesebrecht dat 
verschillende voorzeggingen der profeten onvervuld zijn gebleven, en 
dat juist deze onvervuld gebleven voorzeggingen tegen den onmiddellijk- 
Goddelijken oorsprong en vóór een natuurlijk divinatorisch vermogen 
pleiten ;®) doch daarmede kan niet worden weggecijferd dat de profeten 
zelf immer hunne voorzeggingen aan rechtstreeksche Goddelijke openbaring 
toeschrijven. Hoe men over het vraagstuk der vervulling of niet-ver- 
vulling van de voorzeggingen te oordeelen hebbe, zal later in een af- 
zonderlijk hoofdstuk worden onderzocht, maar met allen nadruk worde 
hier vastgesteld dat het zelfgetuigenis der profeten voor een natuurlijk 
menschelijk vooruitzien van het toekomende geen plaats laat. En er 
blijft daarom geen andere keuze dan het zelfgetuigenis der profeten te 
aanvaarden en daarmede het divinatie-vermogen als basis voor de pro- 
fetie te verwerpen, of, wil men zich aan dit divinatie-vermogen ter 
verklaring van de profetie vastklampen, het zelfgetuigenis der profeten 
te weerspreken en den bovennatuurliĳjken oorsprong der profetie te 
loochenen. Daaraan kan ook de opmerking van Giesebrecht niets 
veranderen dat het bovennatuurlijke te zoeken is in de talrijkheid van 
zulke met divinatie-vermogen begiftigde mannen in een bepaalden tijd; *) 
immers, de profeten zelve verklaren elk voor zich dat hunne profetieën 
van God afkomstig zijn, en dit zelfgetuigenis wordt dan teniet gedaan. 


DNA Jes. 40: 22 vivan 42 9; 44e TAO ENOR 
48 : 3 vv. — 3% Giesebrecht, aw. bldz. 73. — #) a.w. bldz. 76: 
„Das Überwältigende, von ihrer providentiellen Sendung und Ausrüstung Uber- 
zeugende ist .…… die Häufung dieser mit Vorahnung begabten 
Männer in jener für Israels Volk und Religion so entschei- 
denden Zeit’ .……. (spatieering van Giesebrecht). 
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De Schrift geeft derhalve geen aanleiding om onder de grondslagen 
waarop de organische Goddelijke ingeving bij de profeten rust, ook op 
te nemen een profetischen aanleg der menschelijke natuur. Veeleer 
spreekt zij zich uit in tegengestelden zin. 

Zijdelings kan dit worden bevestigd door het optreden der valsche 
profetie. Het is een hoogst merkwaardig verschijnsel dat zich tegenover 
de profeten die wij als Israël's Godsmannen eeren, anderen hebben ge- 
steld die voor zich ook op den naam van profeten hebben aanspraak 
gemaakt en, zich ook op Goddelijke openbaring beroepende, volkomen 
het omgekeerde hebben verkondigd. Nu is het onweersprekelijk dat 
deze menschen geen Godsopenbaring hadden ontvangen; dat hebben 
niet alleen de ware Godsgezanten herhaaldelijk betuigd maar dat is ook 
door de uitkomst glashelder in het licht gesteld. Toch moeten die val- 
sche profeten voor zichzelf zeker zijn geweest van hun zaak. Wat kon 
hen anders doen moedvatten om met hunne geheel tegenstrijdige pro- 
fetie op te treden? De vierhonderd Achabsprofeten moeten inderdaad 
aan 's konings succes niet hebben getwijfeld; *) ze wisten toch maar al 
te goed dat ze bij een min gunstigen afloop de bloedigste wraak te 
vreezen hadden. Een Hananja die de verbreking der Chaldeesche heer- 
schappij en den wederkeer van de ballingen en van het geroofde binnen 
twee jaar in uitzicht stelde, ®) moet daarvan voor zichzelf ten sterkste 
overtuigd zijn geweest; hij kon toch uitnemend wel begrijpen hoe hij 
anders als een onbeschaamde bedrieger op de kaak zou gesteld worden. 
Welnu, indien er ooit sprake kon zijn van een divinatorisch vermogen, 
moest men dan niet verwachten het juist bij deze menschen aan te tref- 
fen? moest men dan niet verwachten dat dit natuurlijk vooruitzien van 
komende gebeurtenissen de grond van hunne verzekerdheid vormde? 
En ziedaar, ieder weet hoe er toch juist bij hen van een vooruitzien 
der gebeurtenissen geen sprake was. Hadden ze werkelijk zulk een ver- 
mogen gehad, ze zouden zich geheel anders uitgesproken hebben. In 
het licht van het verschijnsel der valsche profetie schijnt het wel geheel 
onmogelijk een divinatorisch vermogen aan te nemen. Indien ergens, 
moesten we het hier aantreffen, en hier blijkt het niet te zijn. 


1) 1 Kon. 22 : 6, 11 v. — 2) Jer. 28 : 1—4. 
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HOOFDSTUK VIII. 


De profetische mededeeling der ontvangen openbaring. 


deze voor zich te houden, maar om haar aan anderen mede te 

deelen. Zij zijn niet slechts openbaringsontvangers, maar tevens 
openbaringsinstrumenten. Dat ligt in het begrip „profetie”. Profeet kan 
niemand zijn die niet eene Godsopenbaring heeft; maar niet ieder die 
eene Goddelijke openbaring ontvangt is profeet. Wat den ontvanger 
van eene Goddelijke openbaring tot profeet maakt is de roeping, de 
opdracht om deze Godsopenbaring aan anderen mede te deelen. 

De profeten weten zich dan ook gebonden door eene Goddelijke 
lastgeving om van de door hen ontvangen openbaring aan anderen 
mededeeling te doen. Het is eene lastgeving in welker tenuitvoerlegging 
zij zich door niets of niemand mogen laten hinderen. Zwijgen is grove 
ontrouw. Ja, veelal is de drang om de ontvangen openbaring te ver- 
kondigen zóó sterk, dat de profeten niet kunnen zwijgen ook al zouden 
zij het beproeven. 

Somwijlen draagt de mededeeling der ontvangen openbaring het 
karakter van een antwoord op een tot den profeet, of liever door be- 
middeling van den profeet tot God gerichte vraag. !) De profeet is dan 
de middelaar die de vraag biddend voor Gods aangezicht brengt en 
het antwoord daarop door openbaring verwacht. ®) In enkele gevallen 
is hem ook het antwoord reeds van te voren met de te verwachten 
vraag door openbaring bekend gemaakt. ®) 

Meestal evenwel wordt de profeet aangedreven om ongevraagd en 
ongeroepen, zeer dikwijls ook onverwacht en ongewenscht, eene hem 
geopenbaarde boodschap over te brengen. 

De meest gewone wijze om deze mededeeling der ontvangen open- 
baring te doen plaats hebben is door middel van het gesproken woord. 
De profeten zijn vóór alles sprekers, redenaars geweest, gelijk ook hunne 
meest gewone benaming nabi’, spreker, aanduidt. Al gaat de verge- 


TD) profeten ontvangen de Goddelijke openbaring niet ten einde 


Bte Sam. 9 vab rvv. sn1e Kon. 14 : 2 v.v.5 22:7 v. v.; 2 Kon. 3:11 v. v.; 
WORR 2e 222 VVS Jet. 37 41753814: vs 420 1 Vaya zech. 
14 : 1 v.v.; 20 : 1 v.v.; Zach. 7 : 1 v.v. — 2) Zie hiervoor vooral Jer. 
AOR AN vnl Sam, 9:15 v.; 14Konml4 : 5, 
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lijking zeker niet in alles door, toch is het niet geheel ten onrechte dat 
men ze wel met de Grieksche redenaars vergeleken heeft. *) Hunne 
profetieën, die in geschreven vorm tot ons gekomen zijn, moeten, wil 
men ze verstaan, steeds als mondeling voorgedragen worden gedacht. °) 
Dit geldt niet alleen van de oudere profeten, van welke het algemeen 
toegegeven wordt, maar evenzeer van de lateren, die meestal meer als 
mannen van de pen dan van het woord worden geteekend. De gang- 
bare onderscheiding tusschen z.g. „woord- en schriftprofeten” is princi- 
pieel onjuist.®) Alle profeten zijn in de eerste plaats mannen van het 
woord geweest. Hunne profetieën, ook voor zoover ze door hen zelf 
zijn te boek gesteld, vertoonen duidelijk het karakter van uitgesproken 
redenen. Zelfs een Ezechiël, dien men zeer bizonder als een type der 
„schriftprofeten’ pleegt aan te voeren, is niet minder een man van het 
woord geweest dan een der andere profeten. Een eigenaardig getuigenis 
daarvoor hebben we in Ezech. 33 : 30—32: „En gij, o menschenkind, 
de kinderen uws volks die spreken steeds van u bij de wanden en in 
de deuren der huizen; en de een spreekt met den ander, een iegelijk 
met zijnen broeder, zeggende: Komt toch en hoort wat het woord zij, 
dat van den Heere voortkomt. En zij komen tot u, gelijk het volk pleegt 
te komen, en zitten voor uw aangezicht als mijn volk, en hooren uwe 
woorden, maar zij doen ze niet; want zij maken liefkozingen met hunnen 
mond, maar hun hart wandelt hunne geldgierigheid na. En zie, gij zijt 
hun als een lied der minne, als een, die schoon van stemme is, of die 
wel speelt; daarom hooren zij uwe woorden, maar zij doen ze niet.” 
Zoo zou de profeet zich niet hebben kunnen uitdrukken, indien hij niet 
bij zijne volksgenooten in de allereerste plaats bekend stond als een 
man van het woord. 

De aangehaalde plaats legt tevens getuigenis af van de machtige 
bekoring die er van het profetische woord uitging. Hoewel het volk 
onwillig was om naar de profetische prediking te handelen, vormde 
deze toch voortdurend het onderwerp van de gesprekken. Men ver- 
drong zich om het profetische woord te hooren ter wille van den 
schoonen en aangrijpenden vorm, ook al gevoelde men zich tot den 


1) Bernh. Duhm, Die Theologie der Propheten als Grundlage für die 
innere Entwicklungsgeschichte der israelitischen Religion, Bonn, 1875, bldz. 
22 v. — 2) H. Gunkel, Die israelitische Literatur in Die Orientalischen 
Literaturen (Die Kultur der Gegenwart herausgegeben von Paul Hinneberg, 
1, 7, Berlin u. Leipzig 1906) bldz. 81, Die Schriften des Alten Testaments in 
Auswahl, 2te Abt, 2er Band bldz. XXXVII v., Die Propheten, bldz. 111. — 
3) Dit wordt ook erkend door van Ravesteyn, Historie en Profetie in 
Theologische Studiën 1913 bldz. 173. 
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inhoud allerminst aangetrokken. En de waardeering der profetische wel- 
sprekendheid behoeft ook thans nog geenszins geringer te wezen. De 
profetische redenen behooren nog altoos tot het voortreffelijkste wat op 
het gebied der eloquentie bekend is. Het geheim van deze bekoring 
ligt in de waarheid der profetie. Het zijn geen schitterende rhetorische 
kunststukjes waaraan de profetische rede haar schoonheid dankt, 
maar het is de onverbiddelijke ernst, de gloed der overtuiging welke 
haar zoo aangrijpend maakt. Ook hier wordt bevestigd de oude spreuk : 
het hart is het dat welsprekend maakt. Uit elk der woorden des pro- 
feten straalt de onwrikbare zekerheid hunner waarheid. Dit kon ook niet 
anders. De profeten, bezield door des Heeren Geest, konden niet anders 
dan met ernst en overtuiging spreken. Wat zij spraken was hun van God 
geopenbaard; het was Gods woord, waarvan geen tittel of iota vallen 
kon. Daarom spraken zij met ontroerenden ernst en met aangrijpende kracht, 
en niemand kon zich aan den indruk van hun woord ontworstelen. 

Naast het gesproken woord en in verband daarmede bedienen zich 
de profeten van de z.g. zinnebeeldige handelingen. De bedoeling daarvan 
is om op zinnebeeldige wijze de Goddelijke boodschap die zij hebben 
over te brengen te veraanschouwelijken. Men zou hier dus kunnen 
spreken van eene plastische verkondiging van het geopenbaarde Gods- 
woord. Zoo scheurt Ahia de Siloniet het nieuwe kleed dat hij aanhad 
in twaalf stukken en geeft daarvan tien aan Jerobeam om af te beelden 
hoe het koninkrijk van de hand van Salomo zal worden gescheurd en 
tien stammen aan Jerobeam zullen worden gegeven. *) Zoo koopt Jeremia 
op Gods bevel een pottenbakkerskruik en verbreekt die voor de oogen 
van Ïsraël's oudsten om aanschouwelijk voor te stellen hoe het volk 
en de stad door het oordeel Gods verbroken zullen worden. °®) Ge- 
woonlijk wordt daarbij de zinnebeeldige handeling door het woord ge- 
volgd, dat er de bedoeling van verklaart. 

De vraag is opgeworpen of alle zinnebeeldige handelingen waarvan 
de profeten melding maken door hen werkelijk zoo zijn ten uitvoer 
gelegd. Hengstenberg nam aan dat ze alle slechts in visionairen 
toestand hebben plaats gegrepen. ®) Deze meening is zeker onjuist. 
Wanneer de profeten hunne zinnebeeldige handelingen inleiden met de 
verzekering dat de Heere hun gezegd heeft zoo en zoo te doen, en 
daarna mededeelen dat ze aan dat Goddelijk bevel gehoor gevende 
alzoo hebben gedaan, dan strijdt het met alle gezonde exegese, wanneer 


1) 1 Kon. 11 : 29—31. — 2) Jer. 19 : 1, 10 v. — 8%) Christologie 
des A. T.2, III, 2, 216 v. 
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overigens iedere aanduiding van een visionairen toestand ontbreekt, aan 
te nemen dat zulke handelingen in een visioen zouden zijn geschied. 
Aan de andere zijde rijzen bij sommige zinnebeeldige handelingen zulke 
ernstige bezwaren tegen het aannemen van de werkelijke tenuitvoer- 
legging door de profeten dat men in breede kringen van oordeel is dat 
deze althans slechts in gedachten kunnen hebben plaatsgegrepen of 
als eene gelijkenis kunnen zijn bedoeld. 

De grootste moeilijkheid levert op wat Jeremia mededeelt aan- 
gaande een linnen gordel dien hij op Gods bevel moest koopen en 
dragen en daarna versteken in de klove eener steenrots (naar de 
gangbare opvatting) bij den Eufraat, om dien na vele dagen wederom 
vandaar te halen verdorven en nergens toe deugende. *) Het is niet 
aan te nemen dat Jeremia inderdaad tot tweemaal toe den verren en 
moeilijken tocht naar den Eufraat zou hebben gedaan. Toch laten 
de bewoordingen eigenlijk geen twijfel of de profeet spreekt hier van 
een werkelijk verrichte handeling. Om deze reden zijn er sedert lang 
reeds enkele onderzoekers geweest die het ten zeerste hebben in twijfel 
getrokken of hier wel van den Eufraat sprake is. Het laatst heeft 
Julius Boehmer enkele jaren geleden een krachtige lans gebroken 
voor de meening, dat het in den Hebreeuwschen tekst voorkomende 
woord Perâth hier niet de naam van de rivier den Eufraat is, maar 
van het in Joz. 18 : 23 genoemde plaatsje Parah in het stamgebied 
van Benjamin, terug te vinden in het huidige Wadi Fara, gelegen 
een groot uur ten Noord-oosten van Jeremia's geboorteplaats Anathoth. °) 
De gronden waarmede hij zijne opvatting zoekt te staven zijn de vol- 
gende: 1° het brengen van den gordel naar den Eufraat kan als zinne- 
beeldige handeling slechts beteekenis hebben, zoo daarmede wordt 
bedoeld de wegvoering naar Babel; in het verklarende woord echter, 
vs. 8—11, wordt met geen syllabe van deze wegvoering gerept; 2° de 
vermelding van een rotsspleet past zeer slecht bij den Eufraat, waar 
zich, althans in de streek welke later den Joden tot ballingsoord heeft 
gediend, gansch geen rotsspleten bevinden; 3° als aanduiding van den 
Eufraat wordt in het Oude Testament het woord Perâäth bijna zonder 
uitzondering verbonden met de toevoeging „de rivier’; 4° de Locatief- 
vorm welke wij hier vinden in Perâthâh (— naar Perâth) komt 
nooit bij namen van rivieren voor; 5° de eigenlijke kern der zinnebeel- 
dige handeling ligt daarin dat een gordel bederft wanneer hij is afgelegd 


1) Jer. 13: 1-7. — 2 Julius Boehmer, Jeremia und der „Euphrat” 
in Theologische Studien und Kritiken, 1909, bldz. 448—458. 
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door zijn dráger, evenzoo gaat Israël te gronde wanneer het niet meer 
kleeft aan den Heere, gelijk een gordel aan de lendenen eens mans, 
volgens vs. 10, 11; de tekst bevat daarentegen geen woord over het 
vocht als oorzaak van het bederf, gelijk wordt aangenomen door hen 
die denken aan den Eufraat, veeleer wordt naar vs. 1 vocht als oorzaak 
van het bederf uitdrukkelijk uitgesloten ; de oorzaak van het bederf is 
uitsluitend te zoeken in het afleggen door den drager. Intusschen is 
tegen deze opvatting het bezwaar ingebracht, dat ze alleen dan recht 
van bestaan zou hebben, wanneer het bedoelde plaatsje eene zoodanige 
bekendheid bezat dat niemand allereerst aan den Eufraat kon denken. 
Ook dit bezwaar weet Boehmer te ondervangen. Immers nog ten 
huidigen dage is Wadi Fara in Jeruzalem, vanwaar het binnen drie 
uren te bereiken is, zóó bekend dat het zelfs een geliefkoosde plaats is 
voor uitstapjes van schoolkinderen en dergelijke. Voorts wijst hij op de 
waarschijnlijkheid dat we in het betrokken gedeelte eene der profetieën 
hebben welke Jeremia in Anathoth heeft doen hooren en om welke de 
mannen van Änathoth hem met den dood hebben bedreigd, *) voor wie 
de naam Parah zeker geen gebrek aan bekendheid had. Men kan 
niet ontkennen dat in dit alles veel ligt wat deze verklaring aanbeveelt. 
Slechts één bezwaar blijft nog over, nl. het verschil in spelling tus- 
schen den plaatsnaam Parah uit Joz. 18 : 23 en het hier voorko- 
mende Perâth. Toch is de verwisseling van de beide slotletters niet 
zoo onwaarschijnlijk dat de boven gegeven opvatting er onaannemelijk 
door worden zou; en anderzijds is het bezwaar tegen de veronderstel- 
ling dat hier de Eufraat zou bedoeld zijn zóó overwegend, dat we, naar 
het mij voorkomt, hier met Boehmer moeten medegaan. °) 

Een ander bezwaar ligt in het huwelijk van Hosea met eene over- 
spelige vrouw. ®) Zeer velen achtten dit kwalijk overeen te brengen met 
het zedelijk karakter des profeten, en wilden daarom ook hier liever 
denken aan iets dat zich in visionairen toestand zou hebben afgespeeld, *) 
of aan eene allegorische voorstelling. °) Volkomen terecht is daartegen 


i) Jer. 11 : 21. — 2) Zijne opvatting is ook aanvaard door M. Noordtzij, 
Is Jeremia aan den Eufraat in Babylonië geweest? in de Bazuin 1911, nos, 
41, 42, 43, 45, en door Hans Schmidt, Die grossen Propheten (Die 
Schriften des A. T. in Auswahl 2e Abt. 2e Bd), Göttingen 1915, 
bldz. 219 v. — 2%) Hos. 1-3. — %) Keil, Biblischer Commentar über 
die zwölf kleinen Propheten?, Leipzig 1888, bldz. 19—24. — 5) Hitzig, 
Die zwölf kleinen Propheten* besorgt von H. Steiner, Leipzig 1881, bldz. 8; 
König, Einleitung in das Alte Testament, Bonn 1893, bldz. 310 v.; van 
Hoonacker, Les douze petits prophêtes, Paris 1908, bldz. 38 v. ; en het aller- 
laatst nog Gressmann,Die älteste Geschichtsschreibung und Prophetie Israels 
(Die Schriften des A. T. in Auswahl 2'e Abt 1er Bd), Göttingen 1910, bldz. 362 v. 


_ Profeten O. V. id 
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echter aangevoerd, dat daardoor het bezwaar niet wordt weggenomen : 
wat zedelijk aanstootelijk is zoo het in werkelijkheid plaats vindt is dit 
eveneens in het visioen of de allegorie. Het is evenwel zeer de vraag 
of het bezwaar dat aan het zedelijk aanstootelijke van deze gebeurtenis 
wordt ontleend wel gegrond is. Zonder twijfel is het wel ongewoon 
en opzienbarend wanneer een profeet een ontuchtige deerne huwt, maar 
daarmede doet hij toch niet iets dat zedelijk ongepast is. Van een 
sanctioneeren der overspeligheid, zooals een der bezwaarden het uit- 
drukt, ’) is hier in de verste verte geen sprake. Doch de mogelijkheid 
is ook niet uitgesloten dat Hosea's vrouw toen hij ze huwde zich nog 
niet aan ontucht had schuldig gemaakt en eerst na haar huwelijk zich 
tot deze zonde heeft laten verleiden.) We zouden dan hebben aan te 
nemen, dat de toekomstige zonde zijner gade den profeet is geopen- 
baard gelijktijdig met het Goddelijk bevel om haar te huwen, opdat 
daardoor zou worden afgebeeld de verhouding des Heeren tot Zijn 
volk Israël en de zonde van Israël dat van zijn God afhoereert. Welk 
zedelijk bezwaar hiertegen zou bestaan is in het geheel niet in te zien. 
Doch het ernstigste zedelijke bezwaar ligt dan ook in iets anders, 
namelijk dat de profeet volgens hoofdstuk 3 nog een tweede zoodanig 
huwelijk zou hebben gesloten. Nu hangt er hierbij veel van af of men 
aanneemt dat de vrouwen van hoofdst. l en van hoofdst. 3 dezelfde 
of twee verschillende vrouwen zijn. Is het laatste juist, dan zou men 
het er voor kunnen houden dat de eerste vrouw gestorven was of door 
den profeet om hare overspeligheid verstooten. Het moge dan dubbel 
opzienbarend geweest zijn dat de profeet na de eerst opgedane droeve 
ervaring ten tweeden male zulk een huwelijk aanging, doch zedelijk 
afkeurenswaardig werd het door die herhaling niet. Het is echter meer 
juist, gelijk meestal gedaan wordt, de vrouw van hoofdst. 3 te vereen- 
zelvigen met die van hoofdst. 1. Gronden daarvoor zijn: 1° dat door 
den profeet zonder meer gezegd wordt „en ik kocht ze mij’, °%) hetgeen 
slechts op eene bepaalde, tevoren genoemde persoon kan slaan, en deze 
kan dan wel geene andere zijn dan Gomer, Hosea's vrouw ; 2° dat den 
profeet wordt bevolen „bemin, niet: neem „eene vrouw’, zooals in 
hoofdst. 1 : 2; 3° dat in de verklaring der symboliek ‘t hetzelfde Israël 
moet zijn dat van den Heere afdoolt en toch wederom door Hem 


1) Keil, aw. bldz. 23. — 2) De benaming „vrouw der hoererijen’', Hos. 
1 : 2, wordt dan proleptisch verstaan, gelijk het „neem u... kinderen der 
hoererijen’' zeker proleptisch moet worden opgevat; de kinderen worden eerst 
later geboren, zooals medegedeeld wordt Hos. 1 : 3, 5,8. — 3) AN met 


suff. 3 pers. sing. fem, Hos. 3 : 2. 
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wordt aangefomen; 4° dat de woorden door den profeet tot de over- 
spelige vrouw gericht’) beter verklaarbaar zijn wanneer ze bedoelen 
Gomer te verbeteren dan wanneer ze het oog zouden hebben op een tweede 
vrouw. Van de andere zijde wordt echter in het midden gebracht : 
1° dat er gesproken wordt van „eene vrouw’, zonder het bepalend 
lidwoord; doch het ontbreken van dit lidwoord kan òf ten doel hebben 
den zin uit te drukken van „die zoodanige vrouw” ®) òf het gevolg zijn 
van het op den voorgrond treden der nadere karakteristiek van de 
vrouw, welke in de volgende bijvoeging gegeven wordt;®) 2° dat het 
Goddelijk bevel „ga wederom henen” zou wijzen op een tweede huwe- 
lijk; maar dit kan evengoed verstaan worden van het weder opzoeken 
der weggeloopen vrouw; 3° dat dan toch in elk geval de koopprijs 
waarvan sprake is“) duidelijk bewijst dat de bedoelde vrouw zich tevoren 
nog niet in het bezit van den profeet bevonden had; evenwel de ver- 
klaring hiervan kan ook te zoeken zijn in een poging om de goed- 
willige toestemming te verwerven van dengene in wiens macht zich 
Gomer op dat oogenblik bevond. Hiertegen is wel opgemerkt dat de 
profeet haar dan toch gerechtelijk had kunnen terugvorderen, °) maar 
daarbij wordt vergeten dat dit toch al heel weinig zou strooken met 
de bedoeling van het Goddelijk bevel om Gomer weder te beminnen, 
Zijn dus de vrouwen van hoofdst. 1 en hoofdst. 3 dezelfde, °), dan 


1) Hos. 3: 3. — 2% „Nichtdeterminirung zum Behuf der Amplifizirung,” 
Gesenius-Kautzsch, Hebräische Grammatik?, Leipzig 1909 8 125c. — 
3) Valeton, Amos en Hosea, bldz. 215. De overzetting welke onze Staten- 
vertaling van deze bijvoeging geeft: „die, bemind zijnde van haren vriend, 
nochtans overspel doet,” is niet juist; 9} NAnN en MAND loopen parallel. Men 


moet 1 dus niet met onze Statenvert., Keil, Kuenen, Historisch-critisch 


onderzoek naar hef ontstaan en de verzameling van de Boeken des Ouden 
Verbonds ?, II, Leiden 1889, bidz. 329, von Orelli, Die zwölf kleinen Pro- 
pheten, en van Hoonacker verstaan van haren eigen man maar van een 
ander, dus: „die zich door een ander laat beminnen.” Nog beter is het met 
Oort, Hozea in Theologisch Tijdschrift 1890, bldz. 356, Valeton t.a. p. 
(aarzelend), Volz, Die Ehegeschichte Hosea's in Zeitschrift für wissenschaft- 
liche Theologie 1898, bldz. 331, Marti Das Dodekapropheton, Guthe bij 
Kautzsch H. Schrift A. T.3 en Hölscher, Die Profeten, bldz. 426 te 
vocaliseeren NAnN, dat naast het actieve nANJD beter past en ook meer over- 


eenkomt met de verklaring welke de symboliek eischt. Israël bemint de afgoden, 
doch men kan moeilijk zeggen dat Israël zich door de afgoden beminnen laat. 
Ook de LXX heeft het Activum gelezen, hoewel zij 9 zeker heeft misverstaan 


als py wanneer ze vertaalt éyazcav smovnpá. — 4) Hos. 3 : 2. — 


5) Hölscher a.w. bldz. 427. — 6) Velen zijn geneigd de beide hoofd- 
stukken aan verschillende handen toe te schrijven, o.a. Volz, Marti, Guthe, 
Hölscher; zoo ook C. Steuernagel, Lehrbuch der Einleitung in das Alte 
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zou men kunnen vragen of hier geen strijd bestaat met de bepaling 
van Deut. 24 : 1—4, dat eene om ontucht door haren man verstootene 
vrouw, die daarop met een ander is gehuwd, na verstooting door of 
overlijden van haren tweeden man door den eersten niet mag worden 
teruggenomen. Evenwel niets noodzaakt ons aan te nemen dat Hosea’s 
vrouw door hem verstooten was en ten tweeden male een huwelijk 
had aangegaan. Zij kan hem ontloopen zijn en nu verder zonder tweede 
huwelijk als publieke vrouw hebben geleefd, of ook zij kan na de ont- 
dekking van hare schanddaad de wijk genomen hebben in haars vaders 
huis. In elk geval is het allerminst noodzakelijk om hier van de zijde 
des profeten te denken aan eene zedelijk afkeurenswaardige of wettelijk 
ongeoorloofde daad. ’) 

Vervalt alzoo het bezwaar der zedelijke aanstootelijkheid, dat tegen 
het aannemen van de realiteit van Hosea's huwelijk is ingebracht, er 
zijn buitendien nog verschillende gronden, welke ons tot het erkennen 
van die realiteit noodzaken. 1° De ondubbelzinnige bewoordingen van 
den tekst, welke ons melden van Goddelijke bevelen door den profeet 
ontvangen om alzoo en alzoo te doen en van de nauwgezette tenuit- 
voerlegging dier bevelen door Hosea. 2° Verschillende bizonderheden 
in de beschrijving van het gebeurde, welke voor de symboliek geen 
beteekenis hebben en daarom alleen verklaarbaar zijn wanneer we te 
doen hebben met historie, b.v. de niet zinnebeeldig te verklaren naam 
der vrouw, Gomer, dochter van Diblaim,®) de ontvangenis van Lo- 
Ammi na het spenen van Lo-Ruchama, ®) of de prijs waarvoor de pro- 


Testament, Tübingen 1912, bldz. 605. Sellin, Einleitung in das Alte Testa- 
ment?, bldz. 99, twijfelt. Energiek is daarentegen de eenheid van beide hoofd- 
stukken verdedigd door Valeton a.w. bldz. 214v. en door Cornill, Ein- 
leitung in die kanonischen Bücher des Alten Testaments, Tübingen 1913 bldz. 
188; vgl. ook van denzelfde Zur Einleitung in das Alte Testament, Tübingen 
1912 bldz. 97 v.v. Ze wordt ookgehandhaafddoor Gressman a.w. bldz. 363. — 
1) Er zijn er ten allen tijde geweest die de moeilijkheid hebben willen ont- 
wijken door de hoererij van Hosea's vrouw in denzelfden oneigenlijken zin te 
verstaan als van Ìsraël: Baälsdienst. Zoo het laatst nog W. Riedel, Alttes- 
tamentliche Untersuchungen 1, Leipzig 1902, bldz. 10 v.v. en J. Halévy, 
Recherches Bibliques III, Paris 1905, bldz. 460. Doch dan is het symbool geen 
symbool meer en wordt heel de prediking van Hosea mat en krachteloos. — 
2) De door Nestle in het Zeitschrift für die alttestamentliche Wissenschaft 
1909 bldz. 233 v. voorgeslagen verklaring van bath diblaim als „billig zu 
haben, zou, ook al kon ze genoegzaam waarschijnlijk gemaakt worden, 
toch den naam Gomer nog onverklaard laten. De gissing van Gressmann, 
a.w. bldz. 363, dat het de naam is hetzij van eene figuur der sage, als Semi- 
ramis, hetzij van eene beruchte lichtekooi uit dien tijd, mist iederen reëelen 
grond. — 5) Hos. 1 : 8. 
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feet zijne vrouw terugkocht.’) 3° Dat ook bij andere profeten eigen- 
aardige gebeurtenissen in het huwelijksleven zinnebeeldige beteekenis 
hebben °) en aan hunne kinderen zinnebeeldige namen worden gegeven. °) 
49 Gesteld dat we niet aan reëele feiten zouden te denken hebben, en 
dat dus Hosea of niet of volkomen gelukkig gehuwd was, wat voor 
indruk zou het dan wel in Israël gemaakt hebben indien de profeet met 
zulk eene verkondiging onder hen ware opgetreden ? Het bezwaar daar- 
tegen zou ongetwijfeld veel grooter wezen dan tegen het aanvaarden 
van de werkelijkheid der hier vermelde feiten. 

Uitgaande van deze werkelijkheid nemen in den tegenwoordigen tijd 
de meesten aan dat het hier beschreven stuk intieme historie uit Hosea's 
huwelijksleven eerst achterna voor hem de beteekenis heeft verkregen 
van eene Goddelijke openbaring. *) Deze z.g. biografische opvatting kan 
echter niet worden aanvaard, om dezelfde reden waarom de allegorische 
of visionaire verklaring voor alles is af te wijzen, namelijk dat zij in 
strijd is met de ondubbelzinnige bewoordingen van den tekst, dat de 
Heere zoo en zoo heeft bevolen en de profeet dienovereenkomstig heeft 
gedaan. Tegen deze opvatting pleiten ook de symbolische namen der 
kinderen die zich onmogelijk laten rijmen met de voorstelling alsof de 
Goddelijke bedoeling met het gebeurde eerst na het gebeuren den pro- 
feet zou duidelijk geworden zijn. Volkomen consequent is het op dat 
standpunt de namen althans der beide jongste kinderen eveneens voor 
eerst later gegeven te houden °) maar daarmede verwijdert men zich 
nog verder van den letterlijken tekst, een bewijs dat deze verklaring 
ten slotte zichzelf het graf graven moet. 

De letterlijke zin laat geen andere opvatting toe dan dat we hier te 
doen hebben met eene symbolische handeling °) van hoogst eigenaardig 


NEO 2 Bv. Jer.*16: : 25 Ezech, 24 «015 v. vo _—" 9)"Jes. 
7: 3; 8: 3, 4. — %) Deze opvatting, afkomstig van Ewald, Die Pro- 
pheten des Alten Bundes erklärt, Stuttgart 1840/41, 1, 126, later overgenomen 
door Wellhausen in F. Bleek, Einleitung in das Alte Testament 4, Berlin 
1878, bldz. 406v.v. en Valeton in een art. Hosea Il en III in Studiën, 
Theologisch Tijdschrift onder redactie van Chantepie de la Saussaye 
enz., IVe deel 1878, bldz. 143 v. v., is sedert vrijwel dogmatisch geworden 
onder de beoefenaren der Oud-Testamentische wetenschap. Evenwel zij hier 
aangeteekend dat Wellhausen in de 5teditie van Bleek's Einleitung, 1886, 
de oude, symbolische opvatting van dezen heeft hersteld. — 5) Sellin, 
a.w. bldz. 98. — 6) Dit wordt eveneens aangenomen door Volck art. 
Hosea, Prophet in Herzog's Realencykl. 3 VIII, 37/3 en door P. Cruveilhier, 
De l'interprétation historique des événements de la vie familiale du prophète 
Osée, in ‘Revue Biblique 1916 bldz. 342 v.v.; voor wat hoofdst. 1 betreft 
ook door Volz, a.w. bldz. 325 v. Denis Buzy, Les symboles d'Osée, 
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karakter. Hosea's optreden als profeet begint!) met het Goddelijk bevel 
om in het huwelijk te treden met eene vrouw waarvan diezelfde Gods- 
stem hem voorzegt dat ze hem ontrouw worden zal, alsook dat de 
kinderen uit dit huwelijk met ontuchtige neigingen zullen behept zijn. 
Hosea is aan het Goddelijk bevel gehoorzaam en huwt Gomer de doch- 
ter van Diblaim. Uit dit huwelijk worden achtereenvolgens drie kinderen 
geboren, die op Goddelijk bevel zinnebeeldige namen ontvangen. Na 
de geboorte van het derde kind verlaat de vrouw den profeet om andere 
mannen na te loopen. Evenwel ontvangt hij het Goddelijk bevel haar 
niettegenstaande deze hoererij zijne liefde te bewijzen, waaraan hij ook 
voldoet door haar weder in zijn huis te brengen en van verdere ontrouw: 
terug te houden. In dit alles schuilt eene Goddelijke onderwijzing voor 
het volk. De band tusschen den Heere en Israël is als een huwelijk, 
maar Israël is een overspelige vrouw en de kinderen des volks zijn 
ontuchtig, zij verlaten den Heere om de afgoden te dienen. Maar noch- 
tans blijft God ze liefhebben en zijne oordeelen zijn slechts maatregelen 
om Ïsraël van die zonden te bekeeren. 

Wij mogen dus wel vaststellen, dat de zinnebeeldige handelingen der 
profeten alle werkelijk zijn ten uitvoer gelegd. Nog is om het tegendeel 
te bewijzen een beroep gedaan op Jer. 25 : 15 v.v. en Zach. 11 : 4 v.v, 
maar in deze beide plaatsen hebben wij blijkens de bewoordingen van 
den tekst zelf niet te doen met symbolische handelingen doch met alle- 
gorieën. Wanneer daar toch gesproken wordt van den „beker des wijns 
der grimmigheid” of van de „slachtschapen welker bezitters hen dooden 
en houden het voor geene schuld” dan blijkt reeds hieruit genoegzaam 
dat niet aan een wetkelijken beker of aan werkelijke schapen te denken 
is, maar aan allegorieën, waardoor de gerichten van Gods toorn en de 
verdrukkingen der Joden worden aangeduid. In Zach. 11 : 4 v.v. schijnt 
intusschen de allegorie door eene symbolische handeling te worden be- 
geleid, nl. dat de profeet zich toerust met de attributen eens herders, 
iets wat natuurlijk ongetwijfeld op reëele uitvoering berust. 

Niet tegen te spreken is dat vele van de zinnebeeldige handelingen der 
profeten een hoogst opvallend karakter vertoonen. Daarin is zelfs heel 
wat dat met onze begrippen van fatsoen en decorum kwalijk overeen 
te brengen is. Men denke slechts aan het reeds besproken huwelijk van 
Hosea of aan het drie jaren naakt (d.i. zonder opperkleed) en barre- 


Revue Bibligue 1917 bldz. 376 v.v. aanvaardt de historische realiteit 


der symboliek, doch denkt aan twee onderscheidene huwelijken. — 
DesHos. 14 2% 
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voets door Jeruzalem's straten rondloopen van een Jesaja. ®) Een predi- 
ker in een onzer groote steden dien de lust mocht bekruipen het voor- 
beeld van dezen profeet na te volgen zou zeker al heel spoedig door 
de politie in verzekerde bewaring worden gesteld. Maar men vergete 
niet dat de Oosterling met zijn bewegelijkheid en levendigheid en met 
zijn zin voor het beeldrijke en symbolische over zulke dingen heel 
anders zal geoordeeld hebben dan wij. Reeds bij den in ons Westen 
geacclimatiseerden Jood bemerkt men onder het spreken veel grooter 
rijkdom van gebaar dan bij ons afgemeten Westerlingen. Toch mag 
men veilig aannemen dat de zinnebeeldige handelingen der profeten ook 
voor hunne toenmalige hoorders genoegzaam ongewoon en opvallend 
zijn geweest om de aandacht te trekken. Dat zal er dan ook zeer zeker 
wel het doel van zijn geweest. Waar het profetisch woord over het 
algemeen weinig gehoor vindt, moeten de zinnebeeldige handelingen 
die de nieuwsgierigheid prikkelen en de aandacht spannen het middel 
bieden om de onwilligen althans te bereiken. In elk geval doet men de 
profeten schromelijk onrecht aan wanneer men hunne zinnebeeldige hande- 
lingen als ook maar eenigszins pathologisch voorstelt; °) hiertegen wordt 
afdoende getuigenis afgelegd door de onmiddellijk daarop volgende 
heldere en klare prediking en verklaring der symboliek. 

Vooral bij den profeet Ezechiël zijn de symbolische handelingen talrijk 
en eigenaardig. Ze hebben bij hem zelfs geleid tot het aannemen van 
een ziektetoestand, waardoor hem gedurende korter of langer tijd alle 
vrijheid van beweging en ook het spraakvermogen werd benomen. Dit 
rust hoofdzakelijk op de plaats waar Ezechiël beschrijft hoe hij eerst 
390 dagen onafgebroken op zijne linkerzijde en vervolgens 40 dagen 
op zijne rechterzijde heeft moeten liggen, ?) en op zijne medeelingen 
aangaande een tijdelijk stom-zijn. *) De eerste die daardoor op de ge- 
dachte is gekomen van een ziektetoestand des profeten, is Dr. Klos- 
termann uit Kiel, °) welke sedert bij nagenoeg alle beoefenaren der 
Oud-Testamentische wetenschap instemming heeft gevonden. ®) Deze 


1) Jes. 20: 3. — 2) Baentsch, Pathologische Züge in Israels Pro- 
phetentum, bldz. 79, Pelman, Psychische Grenzzustände bldz, 260 v. — 
IE zech Madre Aver eendje Ezech. 13 r8n26p0 24e 100275 33e 2922000 
5) A. Klostermann, Ezechiel, ein Beitrag zu besserer Würdigung seiner 
Person und seiner Schrift, in Theologische Studien und Kritiken 1877, bldz. 
391—439. — 6) Zoo b.v. in alle nieuwere commentaren, alsmede, voor 
zoover zij er zich over uitlaten, de werken over de z.g. „Inleiding”' in het O. T. 
In ons land o.a. ook bij Valeton, Viertal voorlezingen over profeten des 
Ouden Verbonds, Utrecht 1886, bldz. 120. De eenigen, die, zoover mij be- 
kend, niet met Klostermann hebben willen meegaan, zijn: Keil, Bibli- 
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geleerde heeft zich veel moeite gegeven om zijne meening vooral ook 
door het bijbrengen van medisch materiaal aannemelijk te maken, en 
zijne moeite is inderdaad niet onbeloond gebleven, daar de theologen 
zich over het algemeen tot in den jongsten tijd toe door dit medisch 
materiaal volkomen hebben laten overtuigen. ’) Te opmerkelijker is het 
daarom dat zijn gevoelen juist van medische zijde eene zeer besliste en 
krachtige bestrijding heeft gevonden. °) Bedenkt men daarbij dat, sedert 
de verschijning van Klostermann's studie in 1877, de medische 
wetenschap, vooral op het gebied van de neurologie en de psychiatrie, 
waaronder in elk geval de behandeling van Ezechiël's lijden vallen zou, 
met reuzenschreden is vooruitgegaan, dan ziet men gemakkelijk in, hoe 
noodzakelijk een hernieuwde toetsing van deze opvatting met name 
vanuit het medische gezichtspunt moet geacht worden. Het medische 
materiaal dat Klostermann bood kan voor den tegenwoordigen 
tijd in geenen deele meer voldoende heeten. Het bestond in drie ge- 
vallen, welke hij analoog aan dat van Ezechiël meende te kunnen aan- 
voeren. Thans echter staat wel vast, dat deze drie gevallen zeker niet 
alle hetzelfde ziektebeeld vertoonen en dus ook zeker niet alle drie als 
analogieën van Ezechiël's vermeende lijden kunnen worden aangemerkt. 
Ook de terminologie is veranderd. Klostermann noemt het ziekte- 
verschijnsel waarvan in het onafgebroken liggen eerst op de eene en 
daarna op de andere zijde eene beschrijving zou worden gegeven, 
katalepsie. Tegenwoordig echter verstaat men onder katalepsie 
bepaaldelijk dit verschijnsel dat een van buiten af aan een lichaamsdeel 
gegeven stand gedurende langen tijd behouden blijft, willekeurig niet 
wordt veranderd, maar, zoo deze althans van buiten af niet weder wordt 
gewijzigd, eerst langzamerhand wordt opgeheven. ®%) Dit is zeker niet 


scher Commentar über den Propheten Ezechiel? Leipzig 1882, bldz. 2 v…, 
König, Zur Deutung der symbolischen Handlungen des Propheten Hesekiel, 
Neue Kirchliche Zeitschrift 1892, bldz. 654 v.v, van Hoonacker, a.w. 
bldz. 38, Johannes Herrmann, Ezechielstudien, Leipzig 1908, bldz. 78 v.v, 
Volz, Der Geist Gottes, bldz. 18. Deze nemen dan aan dat we hier te doen 
hebben met eene symbolische handeling welke niet in werkelijkheid is ten uit- 
voer gelegd en een parabolisch of allegorisch karakter draagt (Keil bldz. 76 v., 
König t.a.p., van Hoonacker t.a.p., Herrmann bldz. 92), uitgezonderd 
Volz die aan reëele „zwangsmässige Akte" denkt, t.a. p. Hölscher eindelijk, 
a.w. bldz. 305, 409, neemt aan dat de verzen 4—6 en 8 onhistorisch, en dus 
niet van Ezechiël zelf, zijn. — |) Zoo zegt Kraetzschmar in zijn com- 
mentaar op Ezechiël, bldz. 45: „die von Klostermann angezogenen parallelen 
Fälle aus medizinischen Werken sind schlagender Art” — 2) Dieckhoff, 
Der Prophet Ezechiel, in het Zeitschrift für Religions-psychologie, Grenzfragen 
der Theologie und Medizin, 1908, bldz. 193—206. — 2) De zoogenaamde 
flexibilitas cerea, waarbij passieve bewegingen geen sterkeren weerstand 
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het verschijnsel dat we bij Ezechiël aantreffen. Het pathologisch ver- 
schijnsel waarop Klostermann blijkbaar doelt, zou veel meer over- 
eenkomst vertoonen met die eigenaardige spanning van bepaalde spier- 
groepen waardoor de lijder maandenlang nagenoeg zonder onderbreking 
in de meest zonderlinge lichaamsstanden volhardend zich tegen elke 
passieve beweging verzet. *) Deze bewegingloosheid is dan ook wel het 
gevolg van bizondere hallucinaties, met name b.v. van het hooren eener 
stem welke den zieke toeroept: verroer u niet! °) Nu zou er op zichzelf 
niets tegen wezen om aan te nemen, dat het een of ander pathologisch 
verschijnsel bij een profeet dienstbaar werd gemaakt aan de verkondiging 
van het Godswoord. Dit zou even goed kunnen als het gebruik maken 
van andere gebeurtenissen in het leven van een profeet, b.v. diens 
huwelijk, ®) de geboorte zijner kinderen, *) of het sterven zijner vrouw. *) 
Maar wat het aannemen van bovenbedoeld verschijnsel als uiting van 
een ziekteproces uiterst bedenkelijk zou maken, is dat men in Ezechiël 
dan een lijder aan psychose zou moeten zien. Het lijden van Ezechiël 
zou dan gerekend moeten worden tot de z.g. katatonie welke altijd 
het teeken is van eene ernstige storing in het zenuwstelsel en vooral 
in zoo hevigen graad als hier het geval zou moeten wezen een duide- 
lijke aanwijzing is van krenking der geestvermogens. °) Het is juist op 
dezen grond dat van medische zijde de verklaring van Ezechiël's lang- 
durig liggen op eene zijde als pathologisch verworpen is. °) Trouwens 
ook langs exegetischen weg wordt men geleid tot de conclusie dat we 
hier niet met een pathologisch verschijnsel, maar met eene willekeurige 
handeling des profeten te doen hebben. Immers gedurende denzelfden 
tijd dat den profeet dit liggen op eene zijde is opgelegd heeft hij vol- 


ondervinden dan de hand van den beeldhouwer die was of klei tot figuren 
kneedt ; vandaar deze naam. Vgl. Th. Ziehen, Psychiatrie 3, Leipzig 1908 bldz. 
156, G. Jelgersma, Leerboek der Psychiatrie, 1,208. — ') Vgl. Ziehen, 
a.w. bldz. 155 v., Kraepelin, Psychiatrie 8, III, Leipzig 1913, bldz. 823 v. v. — 
2) Men lette op het Goddelijk gebod Ezech. 4 : 4, 6. We zouden hier dan 
te doen hebben met den door Ziehen aangeduiden motorischen pseudo- 
stupor, a.w. bldz. 157. — 3) Hos. 1-3. — #4) Jes. 8 : 3; Hos. 
ke: 3 va voo — 5) Ezech. 24: 15 v.v, — 6) En wel van dementia 
praecox, Kraepelin a.w. bldz. 945 v. — 7) Dieckhoff, a.w. bldz. 205. 
Zonder twijfel is het wel hoogst moeilijk om met streng-wetenschappelijke 
zekerheid de vraag naar de psychische gezondheid of krankheid van historische 
personen te beantwoorden, vgl. Hoche in het Allgemeine Zeitschrift für 
Psychiatrie, 1913, bldz. 156 v.v.; maar zonder vrees voor overdrijving mag 
gezegd worden dat er in Ezechiël's boek geen enkel spoor is aan te wijzen 
dat recht geeft tot de veronderstelling van eenige geestesstoornis bij dezen 
profeet; en zulke sporen zou men toch in dit geval zeker moeten aantreffen. 
Men leze het geheele interessante artikel van Dieckhoff. 
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gens het Goddelijk hevel ook door de bereiding en nuttiging zijner 
spijze eene zinnebeeldige handeling te verrichten. *) Deze spijze moet 
uit verschillende ingrediënten bestaan, welke de profeet zich dan toch 
ook telkens moest verschaffen; ze moet door hem worden afgewogen 
en bij porties genuttigd; ze moet door hemzelf worden bereid, tot brood 
gekneed en op gedroogden rundermest gebakken, welke laatste de pro- 
feet zich tot dat einde dan toch zeker ook moest gaan vergaderen. 
Uit dit alles blijkt ten stelligste dat wij het nederliggen van den pro- 
feet niet in den strengsten zin als onbeweeglijk en onafgebroken hebben 
te denken, maar veeleer als gestadig door allerhande willekeurige be- 
wegingen, waaronder ook opstaan en loopen, afgewisseld. Ook Klos- 
termann heeft dit exegetisch bezwaar tegen zijne opvatting gevoeld, en 


2 


daarom lascht hij hierbij de hulp in van Ezechiël's vrouw, °) doch daar- 
van staat in den tekst geen enkel woord. Buitendien zal de profeet ook 
nog wel om andere redenen van tijd tot tijd zijne ongemakkelijke hou- 
ding hebben laten varen. ®) Op grond van een en ander nemen wij dus 
in tegenstelling met de gangbare opvatting aan, dat wij in het neder- 
liggen van Ezechiël eerst op zijne linker-, en daarna op zijne rechterzijde 
hebben te zien eene van God gebodene en door den profeet in vrije 
wilsbepaling uitgevoerde zinnebeeldige handeling. ®) Wat het stom-zijn 


1) Ezech. 4 : 9—17. — 2% Klostermann, a.w. bldz. 422: „jeden Falls 
unter dem Beistande seines Weibes.'’ Hans Schmidt a.w. bldz. 387 gevoelt 
dat ook deze hulp nog niet toereikend zou wezen en neemt daarom aan dat 
4: 4—8 op eene verkeerde plaats is komen te staan; hij schrijft den kata- 
leptischen aanval toe aan den plotselingen dood van Ezechiël's vrouw, 24 : 15-—24, 
zie bldz. 434, — 3) „Bij een ziektetoestand die onvermogen van beweging 
medebrengt is het natuurlijk ook onmogelijk op de gewone wijze aan zekere 
natuurlijke behoeften te voldoen. Uit medisch oogpunt zou het buitengewoon 
belangrijk wezen zoo we dienaangaande voor Ezechiël de gegevens bezaten 
die de tekst ons onthoudt. In verband met het tevoren gezegde mogen wij 
echter wel aannemen dat de profeet zich ook tot dit doel van tijd tot tijd van 
zijne legerstede zal hebben verwijderd. — %) Nog een tweetal opmerkingen 
mogen hier eene plaats vinden. In de eerste plaats is het getal der dagen dat 
door den Masoretischen tekst wordt opgegeven (390 + 40 — 430) niet zonder 
bedenking, wijl tusschen de twee uiterste tijdsbepalingen, binnen welke zij 
moeten worden ondergebracht, nl. het 5° jaar der wegvoering van Jojachin, 
de 4° maand, de 12° dag (Ezech. 1 : 1, 2 coll. 3 : 15) en het 6° jaar, de 6° 
maand, de 5° dag (Ezech. 8 : 1), niet meer dan 413 dagen liggen. Hoogst- 
waarschijnlijk moet daarom het getal 190 van de LXX de juistere lezing wor- 
den geacht. In de tweede plaats moet het dagelijksch rantsoen des profeten 
uiterst karig worden genoemd. Het moet den nood in de belegerde stad aan- 
schouwelijk maken. Doch zelfs daarvoor wordt het door Dieckhoff a.w. 
bldz. 204, nog te karig gerekend. Hij meent dat met name de hoeveelheid 
water beslist te gering is om de existentie in stand te houden. Nu vergist hij 
zich wanneer hij de dagelijksche hoeveelheid water berekent op ongeveer !/, L. 
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van Ezechiël betreft, dat door Klostermann met het nederliggen in 
verband wordt gebracht, dit moet geheel op zichzelve worden be- 
schouwd. En of wij daarin dan een willekeurig zwijgen of een tijdelijk 
spraakgebrek hebben te zien doet voor de vraag die ons op het oogen- 
blik bezig houdt niet ter zake. Het eene zoowel als het andere zou 
mogelijk zijn. 

Ten slotte valt het niet te betwijfelen dat de profeten naast het ge- 
sproken woord en de zinnebeeldige handelingen ook van het geschreven 
woord hebben gebruik gemaakt. Immers wij lezen, schoon zeldzaam, in 
enkele gevallen van een rechtstreeksch Goddelijk bevel daartoe. Soms 
beperkte zich dit tot het opschrijven van een paar beteekenisvolle woor- 
den of een enkele korte spreuk op openbare tafelen, !) of tot de aan- 
teekening van een gedenkwaardigen dag.°) Maar wij vernemen ook 
van een Goddelijk bevel aan Jeremia om den geheelen inhoud zijner 
profetie toe te vertrouwen aan het papier. °) Dat zulk een bevel zonder 
bezwaar door dezen kon worden ten uitvoer gelegd geeft ons voorts 
grond tot het vermoeden dat hij wel gewoon moet zijn geweest om voor 
zichzelf van elk zijner profetieën aanteekening te houden; het is toch 
kwalijk denkbaar dat hij al de door hem uitgesproken profetische redenen 
uit het geheugen zal hebben gereproduceerd. *) Wat wij evenwel zoo 
van Jeremia moeten aannemen kan en zal ook wel bij andere profeten 
het geval geweest zijn. Dat wij in de profetische boeken zoo vele 
stukken vinden waarin de profeet zelf in den eersten persoon sprekend 
optreedt, bevestigt deze onderstelling. En uit deze eigenhandige pro- 
fetische opteekeningen zullen dan de profetische boeken zooals wij ze 
in onzen Bijbel bezitten door den redactioneelen arbeid hetzij der pro- 
feten zelf, hetzij van anderen, zijn ontstaan. *) 


Een Hin is 6,074 L., vgl. 1. Benzinger, Hebräische Archäologie 2, Tübingen 
1907, bldz. 193; dus !/; Hin, Ezechiël’s dagelijksch rantsoen, is weinig meer dan 
1 L. Aangezien men nu berekent dat een volwassen mensch per dag ten minste 
1 tot 2 L. water noodig heeft, en de profeet door zijn liggende houding niet 
zooveel water verbruikte als een mensch die arbeid verricht, kan men niet 
zeggen dat de hem per dag toegemeten hoeveelheid voor Ezechiël niet vol- 
doende zou geweest zijn om gedurende den genoemden tijd zijn leven te rek- 
kenen Wales 20300108, Habiy2ur2ie 2) Ezech. +24 n2ams 
sjees 30: 2; 36: 2, 28. — 4) Vgl. Th. L. W. van Ravesteyn, 
Jeremia's eerste prediking, in Theologische Studiën 1913, bldz. 252. — 
35) Dat Ezechiël de eerste geweest is die een profetisch boek geschreven 
heeft zou ik Gunkel (Die israelitische Literatur, bldz. 82) niet durven na- 
zeggen; maar wel levert het boek Ezechiël ons een duidelijk bewijs dat ook 
de eigen arbeid der profeten bij het redigeeren der naar hen genoemde boeken 
zeker niet mag worden uitgeschakeld. 
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De bedoeling van dit opteekenen der profetische redenen was natuurlijk 
om ook een later geslacht te kunnen bereiken. Uitgesproken wordt dit 
in Jer. 30 : 3, waar het bevel om de woorden Gods op te schrijven 
wordt gegrond in den toekomstigen terugkeer der Joden uit de Baby- 
lonische ballingschap. Het is dus opdat het dan levende geslacht ook 
van die profetieën zal kunnen kennis nemen. Dit ligt trouwens ook 
geheel in den aard van het geschreven woord, dat immers niets anders 
is dan het gesproken woord in letterteekens vastgelegd om het duur- 
zaamheid te verleenen. 

Daarnevens hebben we in Jeremia's brief aan de ballingen in Babel ' 
een bewijs dat de profeten ook tot de schrijfstift de toevlucht hebben 
genomen om den kring dergenen die zij konden bereiken ook in het 
tegenwoordige uit te breiden. Met het geschreven woord kunnen zij 
zich richten tot hen die om den afstand hun gesproken woord niet 
kunnen hooren. 

_ Wanneer de profeten begonnen zijn te schrijven is moeilijk te zeggen. 
Men placht gewoonlijk de periode der schrijvende profeten met Amos 
te laten beginnen. Hiertegen bestaat in elk geval het bezwaar dat de 
chronologie van onze profetenboeken allerminst vaststaat en het der- 
halve nog geenszins zeker is dat Amos inderdaad de oudste is der 16 
profeten op wier naam wij boeken in onzen Bijbel hebben. Maar buiten- 
dien is het toch ook niet uitgemaakt dat deze de eersten zijn geweest 
die zich van het schrift hebben bediend. Dat wij van nog vroegere 
profeten, wier namen in de historische boeken des Ouden Testaments 
worden genoemd, geene geschriften hebben, is volstrekt nog geen bewijs 
dat zij ze niet hebbensvervaardigd. Zij kunnen zeer goed in den loop 
der tijden zijn verloren geraakt. Evenmin kan men tegenwoordig meer 
volstaan met de gemeenplaats dat in den ouderen tijd de schrijfkunst 
nog niet algemeen genoeg werd beoefend. ®) Niets belet ons te ver- 
onderstellen dat zelfs de oudste profeten reeds van het schrift zullen 
hebben gebruik gemaakt. Tegen de veelal gemaakte onderscheiding van 
„woord- en schriftprofeten" hebben we reeds in den aanvang van dit 
hoofdstuk bezwaar gemaakt uit hoofde dat de latere profeten evenzeer 
vóór alles mannen van het woord zijn geweest als de oudere; hier 
moeten we tegen deze onderscheiding eveneens protesteeren omdat de 





1) Jer. 29, — 2%) Die onjuiste voorstelling wordt zelfs nog gegeven door 
Gunkel, t.a.p. „Wenn sie (nl. mannen als Amos en Jesaja) sich des Papieres 
bedienten, so ist das daraus zu erklären, dass das Zeitalter sich inzwischen 
verändert hatte: es wurde damals auf allen Gebieten mehr geschrieben.” Even- 
zoo Die Propheten, bldz. 112. 
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oudere profeten evengoed van het schrift kunnen en zullen gebruik ge- 
maakt hebben als de latere. Eene enkele mededeeling dienaangaande 
hebben we in het bericht omtrent den brief van den profeet Elia aan 
den koning Joram van Juda, ') waarvan wel gemeenlijk de historiciteit 
wordt in twijfel getrokken, doch geenszins op voldoende gronden. Men 
is namelijk van oordeel dat de profeet Elia destijds niet meer onder de 
levenden kon zijn. Het bewijs daarvoor kan echter niet worden geleverd, 
noch uit de chronologie, omdat niemand weet in welk jaar Elia's 
hemelvaart heeft plaats gehad, ®) noch uit de aanteekening in 2 Kon. 
3 : 11 aangaande Elisa, dat hij „water op Elisa's handen goot,” omdat 
de verleden tijd hier zeer goed kan gevloeid zijn uit de pen van den 
verhaler, die schreef na Elia's dood. Natuurlijk kan ook het tegendeel 
niet worden bewezen, maar zoolang niet kan worden aangetoond dat 
Elia den aanvang der regeering van Joram van Juda niet meer heeft 
beleefd is er geen redelijke grond waarom men het bericht van den 
Kroniekschrijver zou in twijfel trekken. ®) 

Dat er eindelijk in de geschiedenis der profetie ook nog eene periode 
zou geweest zijn, waarin het geschreven woord nagenoeg de alleen- 
heerschappij zou hebben gehad, namelijk sedert de ballingschap, zooals 
wel is beweerd, *) is noch uit den inhoud der na-exilische profetie, noch 
uit eenig ander gegeven waar te maken. 


het boek der Koningen wordt beschreven vóór den dood van Josafat en de 
aanvaarding van de regeering door Joram is nog geene aanwijzing dat deze 
ook chronologisch aan de laatste voorafging. De verzamelaar der Konings- 
geschiedenissen kan zich hierbij hebben laten leiden door den wensch om het 
uiteinde van Elia onmiddellijk te laten volgen op het laatste feit dat hij uit de over 
dezen Godsman handelende bron opnam. — 3) Ten onrechte wordt daarom ook 
door sommigen de naam Elia veranderd in Elisa; zoo b.v. veronderstellenderwijs 
Oettli, in zijn commentaar ter plaatse; en A. Sanda, Elias und die reli- 
giösen Verhälfnisse seiner Zeit, Münster i. W. 1914, bldz. 14 v. Buiten- 
gewoon kunstmatig is de poging van Keil (commentaar op Kronieken bldz. 
299) e‚a. om het bericht aangaande den brief van Elia met een mogelijk reeds 
aan de aarde ontrukt zijn des profeten overeen te brengen; hij zou nl. door 
Goddelijke openbaring nog bij zijn leven aangaande Joram's toekomstige euvel- 
daden zijn onderricht en den brief hebben geschreven, waarvan hij de adres- 
seering b.v. aan Elisa kon hebben opgedragen. — % Hölscher, a.w. 
bldz. 317. Vgl. daartegen echter Gressmann, Die literarische Analyse 
Deuterojesajas in Zeitschrift für die alttestamentliche Wissenschaft 1914 bldz. 256. 
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HOOFDSTUK IX. 


De wonderen der profeten. 


LS „man Gods’, als een man die in bizondere betrekking staat 
tot God, is de profeet ook in staat tot het betoonen van 
ongewone krachten, het verrichten van ongewone daden. De 

kracht Gods openbaart zich op kennelijke wijze in dengene die zoo 
nauw aan God verbonden is. Zoo gelooft het volk: de weduwe van 
Zarfath zegt na de wederopwekking van haren zoon tot Elia „nu weet 
ik dit, dat gij een man Gods zijt, en dat het woord des Heeren in 
uwen mond waarheid is!) Zoo is zich ook de profeet zelve bewust : 
Elia beantwoordt de ironische aanspraak der hoofdlieden als „man Gods’ 
met een „ben ik een man Gods, zoo dale vuur van den hemel en ver- 
tere u en uwe vijftigen.”’ ®) De profeet is derhalve ook een man die in 
staat is wonderen te doen. 

De wonderen behooren ook tot de middelen waardoor God zich 
openbaart en nemen daaronder eene belangrijke plaats in. Heel het 
Oude Testament is vol van de gedachte dat God zich door Zijne won- 
deren, Zijne groote werken, Zijne machtige daden als God bekend 
maakt. ®) God spreekt door Zijn woord, maar ook door Zijne daden. 
Het heeft dus niets vreemds dat wij ook bij de profeten als open- 
baringsorganen Gods het wonder aantreffen. Ongetwijfeld zijn de pro- 
feten, gelijk de naam zelf reeds uitdrukt, allereerst mannen van het 
woord, maar dit sluit in geenen deele uit een optreden ook bij wijlen 
als mannen van de daad. 

Reeds maakten wij kennis met de profetische daad als openbarings- 
middel in de z.g. symbolische handeling. Deze hebben wij evenwel meer 
te beschouwen als een aanschouwelijk woord. En wij hebben daarvan 
nog weder te onderscheiden de wonderen als daden die, boven het 
gewone menschelijke vermogen gaande, eene openbaring zijn van dien 
God wiens kracht daarin werkt. 

Het is niet zoo gemakkelijk er eene juiste bepaling van te geven 
wat wij onder wonderen hebben te verstaan. In het Oude Testament 


Des LeKons 174: 24e amn itl edt Kon: LeV net ShaVvalAe Dallmann 
Handbuch der alttestamentlichen Theologie, aus dem Nachlass des Verfassers 
herausgegeben von R. Kittel, Leipzig 1895, bldz. 306 v. v. 
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is een wonder elke gebeurtenis en elke daad die van de almacht Gods 
getuigenis aflegt, b.v. het onweder en allerlei andere natuurverschijnselen, 
ook de meer gewone als de regen, !) eveneens velerlei dat historische 
midden-oorzaken heeft, zooals de verlossing van Israël uit Babel, enz. 
Er ligt dan altoos het denkbeeld in van iets ongewoons, iets dat 
‘smenschen bevreemding wekt, ja hem met ontzag vervult. °®) En juist 
daarom is zoo iets voor den mensch een teeken van het Goddelijke, 
eene heenwijzing naar de werkzaamheid van Hoogere kracht. ®) Spreekt 
men nu van de wonderen der profeten dan zijn daaronder in het alge- 
meen te verstaan die daden der profeten welke door hun ongewoon 
karakter, als daden waartoe een mensch uit zichzelf niet in staat is, 
van de aanwezigheid en de werking zulker Hoogere, Goddelijke kracht 
getuigenis afleggen. 

In het kader van de Oud-Testamentische beschouwing is ook iedere 
voorzegging een wonder. Of liever vele feiten en gebeurtenissen er- 
langen daardoor het karakter van wonderen dat zij van te voren voor- 
zegd zijn. Daarin openbaart zich de almacht Gods, dat Hij dingen doet, 
welke Hij tevoren aankondigt op een tijdstip lang voor het geschieden 
daarvan kan worden vermoed. *) Wanneer wij echter spreken over de 
wonderen der profeten, denken wij niet zoozeer aan hunne voorzeg- 
gingen. Wij onderscheiden van deze nog bepaalde daden van de pro- 
feten waardoor zij openbaren eene Goddelijke kracht die in hen werkt. 
Toch is het moeilijk de grens nauwkeurig en scherp te trekken. Want 
er zijn gevallen waarin de voorzegging door den profeet zeer sterk nadert 
tot een daad van den profeet, gevallen waarin de voorstelling naar 
voren dringt dat de profeet door zijn voorzeggend woord het voorzegde 
feit bewerkt, ®) b.v. wanneer Elia aankondiging doet van den regen- 
loozen tiĳd,°) of wanneer Jeremia aan den valschen profeet Hananja 
diens spoedige dood voorzegt. 7) Het is goed hierop bizonder de aan- 
dacht te vestigen. We zullen straks zien waarom. 

In de historische gedeelten van het Oude Testament wordt herhaal- 
delijk van wonderen der profeten melding gemaakt. De meeste wonderen 
worden verhaald van Mozes, van Elia en van Elisa. Ook echter van 
anderen worden wonderen in herinnering gebracht, zoo b.v. van Samuël, 


i) Zie Job 5: 9v. — 2) Dit blijkt uit de namen die in het Hebr. voor 
„wonder gebruikelijk zijn, vgl. a.w. bldz. 306, N72 iets bizonders, ongewoons, 
MAY iets opvallends. Nn} iets dat ontzag inboezemt. — 2%) Vandaar de 


naam MN, teeken, zie a.w. bldz. 307. — #4) Zie hiervoor Jes. 41 : 22 v. v.; 
BON Oe eat — See Vol. Hos, 6: 5, 7) 1sKon, 174 leevmst?). Jer, 
28 15 v.v. 
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op wiens gebed regen en donder geschiedden ten dage van den tarwe- 
oogst, °) van den onbekenden Godsman uit Juda, door wiens woord het 
altaar vaneenscheurde en op wiens gebed de verdorde hand van Jero- 
beam genezen werd, °) en van Jesaja, die de schaduw op Achaz’ zonne- 
wijzer tien graden achterwaarts deed keeren. ®) 

In de profetische boeken lezen wij daarentegen van hunne wonderen 
maar uiterst weinig. Men heeft hieruit aanleiding genomen om te ver- 
onderstellen dat de latere profeten dan ook geen wonderen hebben 
gedaan en in dit opzicht eene tegenstelling vormden met hunne voor- 
gangers. Dit kan echter niet juist zijn. Allereerst toch maant reeds tot 
voorzichtigheid dat vele van de wonderen der oudere profeten een 
voorzeggend karakter dragen b.v. het wonder van Samuël, *) het uitblijven 
en komen van den regen naar het woord van Elia, ®) Elisa's belofte 
van een zoon aan de Sunamietische, °) enz. Houden wij nu in het oog 
wat boven gezegd is over het onzekere van de grens tusschen voor- 
zegging en wonder, en nemen wij in aanmerking de talrijke voorzeg- 
gingen der latere profeten, dan zullen wij weinig geneigd zijn de tegen- 
stelling tusschen de vroegere en de latere profeten zoo scherp te maken 
als sommigen willen. Men vergelijke slechts Elia's aankondiging van 
Ahazia's dood’) met Jeremia's talrijke voorzeggingen aangaande het 
toekomstig lot van verschillende koningen, ®) Elisa's vervloeking van de 
spottende knapen °) of zijne bedreiging tegen den ongeloovigen hoofdman °°) 
met onderscheidene profetische oordeelverkondigingen tegen bepaalde per- 
sonen, }!) het wonder der verlossing van Samaria }°) met profetieën als van 
Jesaja tegen de samenspanning van Israël en Syrië 15) of tegen Assur. 24) 
Voorts vinden wij bij den profeet Jesaja een plaats waarin hij ten 
duidelijkste uitspreekt het bewustzijn van zijne macht om wonderen te 
doen. Tegenover den ongeloovigen koning Achaz spreekt Jesaja het 
Goddelijk woord: „Eisch u een teeken van den Heere uwen God, eisch 
beneden in de diepte of eisch boven uit de hoogte.” *) Wanneer hij 
zoo spreekt in opdracht des Heeren, moet hij vervuld zijn van de 
onwankelbare overtuiging dat God hem in staat zal stellen elken eisch van 
Achaz te vervullen; hij weet zich in zijne macht om wonderen te doen 


1) 1 Sam, 12 : 17, 18. …— 2} 1 Kon. 13 : 36, — 32 Kon 
20 : 8-11. — f 1 Sam. 12: 17. — 5) 1 Kon. 17 : 1; 18: 1, 41. — 
8) 2 ,Kon-4: "16, — 7) 2 Kon, dez to 8) Jer. 22: Ilm, daens 
LEVV AE PE NEA se JOY, ee Me AERON AE AA Men to) 2 Kon. 
Tsr2er WU Jes. 22: 15-v.v.; Jer, 11 s 21 "v.v.s 20 6E 28 IG 
29022123, 32, == N) 2 Kon: 7: Usté — A Jesr 7 ralen 
Ejnjes le B:e — AP Jes. Zee 11. 
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als een man Gods onbeperkt. Eindelijk is het ook zeer goed te ver- 
klaren waarom er in de historische stukken zoo uitvoerig van de won- 
deren der profeten wordt melding gemaakt en deze in de profetische 
boeken met stilzwijgen worden voorbijgegaan. Men lette er op dat van 
Jesaja in de historische gedeelten wel wonderen worden verhaald, in het 
profetisch boek dat zijn naam draagt niet (alleen weer wel in het histo- 
rische stuk, hfdst, 36—39). Hetzelfde verschijnsel ziet men in het Nieuwe 
Testament, waar de historische Handelingen wel melding maken van 
wonderen van Petrus, Johannes en Paulus, daarentegen de brieven dezer 
apostelen niet. In de historie-beschrijving treedt op den voorgrond de 
daad; maar de profetieën, evenals de brieven der apostelen, geven het 
woord. Daaruit is ook weder te verklaren dat het van de wonderen 
dan juist nog weer de voorzeggingswonderen zijn welke het meest hunne 
analogieën vinden in de geschreven profetie; dit toch zijn wonderen 
door het woord. Ook het boek Daniël kan tot bevestiging van het 
gezegde worden aangevoerd. In het eerste gedeelte, dat meer een 
historisch karakter draagt, treden de wonderen op den voorgrond; in 
de tweede meer uitsluitend profetische helft worden geen wonderen 
genoemd. Het is dus zeer gewoon en natuurlijk dat er in de historische 
gedeelten des Ouden Testaments vrij veel van de wonderen der pro- 
feten wordt gezegd en wij daarentegen in de profetieën zelve daarvan 
maar uiterst weinig vernemen. Zoo zien wij dat de vergelijking van 
historische traditie en profetische litteratuur geenerlei recht geeft tot de 
veronderstelling dat het wonder bij de latere profeten minder voorkwam 
dan bij de oudere. Daardoor moeten wij vanzelf ons ook wel skeptisch 
stellen tegenover de pogingen om zulk een terugtreden van het wonder 
bij de latere profeten te verklaren. ') Op zichzelf is het natuurlijk nòch 
ondenkbaar nôch onmogelijk dat onder invloed van verschillende om- 
standigheden zulk een terugtreden van het wonder in later tijd had 
plaats gevonden, maar goeden grond om dit aan te nemen hebben wij 
niet. Veeleer wijzen ons de enkele gegevens die ons ten dienste staan 
in de richting van overeenkomst op dit punt tusschen de profeten van 
vroeger en later tijd. 

De realiteit van de wonderen der profeten is herhaaldelijk ten sterkste 
bestreden. De wonderverhalen worden dan verwezen naar het gebied 
van sage en legende. Doch dan blijft toch nog staan een getuigenis van 
den profeet zelve als in Jes. 7 : 11, waarop wij boven hebben gewezen. 


I) Zooals van Borchert, Die Wunder der Propheten, in Der Beweis 
des Glaubens 1897, bldz. 241 v. v. 
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Zulk een bewustzijn van den profeet dat hij in staat is wonderen te 
doen laat zich niet anders verklaren dan uit een gegrond zijn in reali- 
teit. Jesaja moest ongetwijfeld rekenen met de mogelijkheid dat Achaz 
hem aan zijn woord houden en eenig wonderteeken van hem eischen 
zou. En als hij dan niet gegronde verwachting had, dat hij aan dien 
eisch kon gehoor geven, had hij het onmogelijk kunnen wagen zulk een 
verstrekkende aanbieding te doen. ’) 

Wij ontmoeten dan ook nog eene andere wijze van bestrijding 
der profeten-wonderen, nl. door niet de realiteit maar het wonder- 
karakter van de in geding zijnde feiten in twijfel te trekken. Vooral 
het oude Rationalisme was sterk in de z.g. natuurlijke verklaring van 
de wonderen. Wonderbare genezingen werden toegeschreven aan ge- 
neeskundige bekwaamheden der profeten, natuurwonderen geteekend als 
het uitvloeisel van bizondere kennis der natuur. In één woord, het 
wonderlijke van de wonderen der profeten bestond slechts in de ver- 
beelding van hunne tijdgenooten, het berustte eenvoudig op kennis en 
bekwaamheden waarin de profeten hunne tijdgenooten vooruit waren. °} 
Deze rationalistische verklaringswijze heeft men later wel geheel prijs- 
gegeven; doch in den jongsten tijd gaat men weder in eene richting 
welke daarmede toch eenige verwantschap vertoont. De vergelijkende 
godsdienstwetenschap heeft geleerd dat mantiek en magie, waarzeggerij 
en tooverij, bij alle volken voorkomen. Men verbaast er zich der- 
halve niet over deze zelfde verschijnselen in Israël aan te treffen. En 
de natuurlijke verklaring voor de wonderen der profeten ligt dus ge- 
reed: het zijn uitvloeisels van de beoefening der magie. ®) Afgedacht 
van bizondere bezwaren welke nog tegen bepaalde verklaringen van 
sommige profeten-wonderen als magische handelingen kunnen worden 
ingebracht, bestaan tegen deze verklaringswijze in het algemeen de 
volgende ernstige bedenkingen. In de eerste plaats worden de wonderen 
der profeten in het Oude Testament steeds voorgesteld als uitvloeisel 
van eene werking Gods en derhalve als openbaring van Zijne macht. 


1) Ook Hölscher, Die Profeten, bldz. 154, wijst met een beroep op 
Jes. 7 : 11 de veronderstelling dat de wonderen der profeten louter tot het 
gebied der legende behooren af. — 2) Voor deze beschouwing der profeten- 
wonderen zie men vooral A. Knobel, Der Prophetismus der Hebräer voll- 
sfändig dargestellt, Breslau 1837, I, 55 v.v. — 2) Men vindt deze opvat- 
ting bij Hölscher, a.w. bldz. 154 v., 182 en B. Duhm, Israels Propheten, 
Tübingen 1916 bldz. 85 v.; vooral uitgewerkt bij Jirk u, Materialien zur Volks- 
religion Israels. Vgl. ook E. Kautzsch, Biblische Theologie des Alten 
Testaments, aus dem Nachlass des WVerfassers herausgegeben von Karl 
Kautzsch, Tübingen 1911, bldz. 123 v., 135 v.v. 
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Zij geschiedefi veelal na gebed tot God!) of als de vervulling van een 
woord van God. ®) Dit kan ook door de voorstanders van de magische 
verklaring niet worden tegengesproken. ®) Daarom beroepen zij zich hier 
op den omvormenden invloed van Israëls religie, welke aan allerlei 
magische gebruiken een nieuw stempel heeft opgedrukt. *) Intusschen is 
dit, en hiermede komen wij tot een tweede bedenking, al zeer weinig 
overeen te brengen met de beslist antithetische houding welke door de 
profeten tegenover alle mantiek en magie als uitingen van het heiden- 
dom wordt aangenomen. ®) Hoe is het met elkander te rijmen dat de 
profeten gebruik zouden hebben gemaakt van handelingen, zij het ook 
met een gewijzigd karakter, welke behooren tot een door hen beslist 
veroordeelde en verfoeide praktijk? In de derde plaats zij er op gewezen 
dat het voornaamste bewijs voor de magische verklaring ontleend wordt 
aan de analogieën bij andere volken welke door de vergelijkende gods- 
dienstwetenschap worden aan de hand gedaan. Dat men echter met dit 
bewijs uiterst voorzichtig moet wezen blijkt uit de volgende over- 
wegingen. Vooreerst mag men niet zonder meer aannemen dat gelijke 
handelingen bij verschillende volken op gelijke wijze moeten worden 
verklaard; het is zeer wel mogelijk dat beide een geheel verschillende 
verklaring eischen. Verder dient niet uit het oog verloren, dat van 
volkomen gelijke handelingen slechts uiterst zelden sprake is; naast 
eenige overeenkomst staan meestal nog zeer belangrijke verschillen. 
Buitendien vergete men niet dat ook de verklaring van vele buiten- 
Israëlietische religieuze verschijnselen nog alles behalve vaststaande is; 
het meeste berust hier geheel op hypothese. Ook bedenke men dat 
zekere handelingen of ceremoniën, welke oorspronkelijk een bepaalde 
beteekenis hebben gehad, deze later kunnen hebben verloren en dan 
voortleven als bloote vormen, zoodat zij gemakkelijk elders kunnen 
worden overgenomen als symbolen van geheel andere gedachten en 
voorstellingen. Eindelijk is het niet juist de beteekenis van eenige reli- 
gieuze handeling te willen bepalen uitsluitend door vergelijking met 
soortgelijke handelingen bij andere volken; eerste eisch is steeds te 
onderzoeken welke beteekenis aan zulk eene handeling door het be- 
trekkelijke volk zelf wordt gehecht. Deze verschillende punten zouden 


door tal van voorbeelden nader zijn te illustreeren. Wij moeten ons 


DRR onw Sn: 507020 avv. 7e185:036ovaives 2 Kon, 4:33; 6:17 v. v.; 
ROR Ex 0 24vev. 5072 9 v. vesol Kon, 13:3; 1 Kon, 1/09 viva; 
ENE Kon sdZlden love ves Aers vordt lv, Ves LOER OR Ves 
BO 5 v.v, 9 v.v. — 9 Vgl. Hölscher, a.w. bldz, 155. — 4) Zie 
Jirku, a.w. bldz. 146, — 5) Vgl. b.v. Deut, 18 : 10 v.v.; Jes. 8:19. — 
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hier echter tot het maken van vorenstaande algemeene opmerkingen be- 
palen, welke verklaren waarom wij het beroep op de gegevens der verge- 
lijkende godsdienstwetenschap, door velen tegenwoordig zoo hooggeschat, 
niet zoo gewichtig, laat staan beslissend, achten. 

Wij handhaven dus ten volle de realiteit van de wonderen der pro- 
feten, niet alleen als feiten, maar ook in hun wonder-karakter, d. w. z. 
als daden die voortvloeien uit en getuigenis afleggen van de werking 
der Goddelijke almacht in de profeten. 

Ten slotte hebben wij nog te handelen van de beteekenis der profeten- 
wonderen. In de eerste plaats hebben deze wonderen hetzelfde doel als 
alle andere Goddelijke wonderen, nl. om God in Zijne Goddelijke heer- 
lijkheid bekend te maken. Dat kan dan zijn om Gods macht te open- 
baren of om Zijne gunst te toonen; daarin kan bekend gemaakt worden 
Gods oordeelend recht of Zijne heilrijke verlossing; maar altoos is het 
wonder een middel waardoor God zich als God openbaart. Zoo wordt 
het door Elia uitgesproken als hij op den Karmel bidt: „Heere, God 
Abrahams, Izaäks en Israëls, dat het heden bekend worde dat gij God 
in Israël zijt!) Naast deze eerste beteekenis staat echter voor de 
profeten-wonderen nog eene andere. De wonderen der profeten zijn 
ook legitimatie-bewijzen, formeel voor de Goddelijke zending van den 
profeet, en materieel voor de juistheid en waarheid van het door hem 
gesproken woord. Het eerste wordt eveneens door Elia uitgesproken in 
zijne reeds aangehaalde bede op den Karmel, waar hij vervolgt: „en 
ik uw knecht, en dat ik al deze dingen naar uw woord gedaan heb.” ®) 
Het tweede komt duidelijk uit in Jesaja's wonder met den zonnewijzer. 
Hizkia nl. vraagdesnaar het teeken dat de Heere hem gezond maken 
zou en dat hij op den derden dag in des Heeren huis zou opgaan, en 
daarop antwoordde hem Jesaja: „dit zal u een teeken van den Heere 
zijn, dat de Heere het woord dat Hij gesproken heeft doen zal: zal de 
schaduw tien graden voorwaarts gaan of tien graden achterwaarts 
keeren 2" %) 

Zoo dienen dus de profeten-wonderen deels als openbaringsmiddelen, 
deels tot bevestiging van de geloofwaardigheid der door de profeten 
verkondigde openbaring. 


DN Kon. 18-36, 1 3) 1 Kon: 1832 365 rv 3 #2 Kont 20% Pe 
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HOOFDSTUK X. 


De vorm der profetische prediking. 


der profetische prediking kunnen worden ingebracht, dat wij 

geen stenografisch-letterlijke opteekening van deze prediking be- 
zittten. De profeten hebben hunne redenen onder de inspiratie van den 
Geest Gods ex tempore, voor de vuist, uitgesproken, en noch zij zelf 
noch iemand anders heeft er aan gedacht voor eene woordelijk-nauw- 
keurige opname daarvan zorg te dragen. Wij hebben evenwel reeds in 
hoofdstuk VIII gezien dat er goede grond bestaat om aan te nemen 
dat de profeten zijn gewoon geweest voor zichzelf van hunne profetieën 
aanteekening te houden, en al mogen deze aanteekeningen in den regel 
niet meer dan uittreksels of resumpties zijn geweest, zij zullen toch wel 
in hoofdzaak ook ten aanzien van den vorm het karakter der gehouden 
redenen getrouw hebben bewaard. Wanneer wij nu verder mogen aan- 
nemen dat deze eigenhandige opteekeningen der profeten de bouwstoffen 
vormen waaruit òf door hun eigen òf door anderer redactioneelen arbeid 
de profetische boeken des Ouden Testaments zijn ontstaan, dan behoe- 
ven wij het aangeduide bezwaar niet zeer ernstig te achten, en kunnen 
wij met vertrouwen ons tot deze profetische boeken wenden, nevens 
de enkele spaarzame sporen die we in de historische geschriften aan- 
treffen, ten einde ons een beeld te ontwerpen van den vorm waarin de 
profetische prediking was gekleed. 

Het spreekt vanzelf dat daarbij alleen kunnen behandeld worden 
zekere algemeene trekken, waardoor zich de prediking van alle profeten 
in meerdere of mindere mate kenmerkt. Er bestaat ook onderscheid in 
den vorm tusschen de prediking der verschillende profeten onderling, 
maar daarop kan hier niet worden ingegaan; wij moeten ons bepalen 
tot datgene wat allen profeten gemeen is. 

De profetische prediking is dan naar den vorm allereerst te kenschetsen 
als eene rede. De profeten — hun naam nabi’, spreker, wijst er 
op — zijn vóór alles redenaars geweest. Men zou zich intusschen zeer 
vergissen indien men zich bij het denkbeeld, dat men zich vormt van 
een profetische rede, liet leiden door de voorstelling die zich voor ons, 
vooral onder invloed van de klassieke voorbeelden der Grieksche en 


Mie zoo zou als bezwaar tegen eene behandeling van den vorm 
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Romeinsche welsprekendheid, aan het woord rede of redevoering ver- 
bindt. Zeker gaan zij veel te ver die er tegenwoordig toe neigen de 
oorspronkelijke profetische prediking tot den allerkleinsten omvang te 
herleiden, haar in vele gevallen tot niet meer dan een enkel raadsel- 
achtig woord als mahér sjalal chasj baz') of een enkele korte 
kernspreuk te beperken ®); de profetische prediking was werkelijk een 
rede, een toespraak, zij 't ook gemeenlijk van veel bescheidener afmetin- 
gen dan de meeste onzer redevoeringen. ®) Maar deze profetische rede 
versmaadt alle naar effect strevende rhetorische kunstgrepen, zij is vol- 
komen spontaan en ongekunsteld en riekt nooit naar de lamp. Wel 
doet men haar weder onrecht aan indien men haar alle kunst en logische 
dispositie ontzegt, *) want er zijn profetische redenen waarin een voor- 
treffelijke bouw niet te miskennen valt, maar het is ontegenzeggelijk 
waar dat de profetische rede niet door rhetorische regels of wetten 
wordt beheerscht. Eene Israëlietische Rhetorica te willen opbouwen uit 
de redenen der profeten zou een hopeloos beginnen zijn. Het profeten- 
woord wil alleen door zijne waarheid den man uit het volk rechtstreeks 
in het hart en in de consciëntie treffen. 

Hieruit vloeit voort eene bizondere levendigheid, concreetheid en 
aanschouwelijkheid van voorstelling. De profeten mijden het breed be- 
toog, en teekenen gaarne in enkele kernachtige trekken datgene wat zij 
onder de aandacht der hoorders brengen willen. Zij verliezen geen tijd 
met uitgebreide inleidingen om tot de zaak te komen, maar verplaatsen 
hun gehoor met forschen greep midden in hun onderwerp. Zij blijven 
nooit hangen in abstracties, maar geven concrete feiten. Zij zijn nooit 
vaag en zwevend, “maar zeggen wat zij willen recht op den man af. 
Wanneer zij het volk bestraffen om zijne religieuze en zedelijke inzin- 
king zeggen zij niet maar: gij hebt overtreden, maar noemen de zonden 
met name: „vloeken en liegen en doodslaan en stelen en overspel doen.” °) 
Of wanneer zij het toekomend heil teekenen spreken ze niet in algemeene 
termen van geluk en zaligheid, maar verkondigen dat „een ieder zal 
zitten onder zijnen wijnstok en onder zijnen vijgeboom.” 6) 

Hiermede hangt samen eene groote voorliefde voor schilderachtige 


1) Jes. 8: 3. — 2 Zoo bv. Gunkel, art. Propheten in Die Religion 
in Geschichte und Gegenwart IV, 1878, Die Propheten, bldz. 116. Daartegen 
Meinhold, Theologische Literaturzeitung 1918, kol. 172. — 9%) Tegen 
de gangbare neiging tot inkrimping der profetische rede protesteert ook Budde, 
Das Rätsel von Micha 1, in Zeitschrift für die alttestamentliche Wissenschaft 
1917/18, bidz. 106. — %) Bv. Knobel, Der Prophetismus der Hebräer 1, 
409 5) "Hos 42 6MMich: Aer A5 Zaehte3 0! 
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beschrijvingén. Sommige profeten-redenen zijn in dit opzicht ware meester- 
stukken. Men leze eens in het 2e en 3e hoofdstuk van Nahum de schil- 
dering van Nineveh's ondergang, Joël's teekening van een zwerm sprink- 
hanen (2 : 2-11), of in Jes. 44: 14—17 de kostelijke satirieke caricatuur 
van den afgodendienaar die een boom velt en tot brandhout klooft, 
maar daarvan tevens een gedeelte reserveert om een god te maken 
voor wien hij zich nederbuigt. Aangrijpend zijn de beschrijvingen van 
de verschijningen Gods wanneer Hij komt ten gerichte. !) 

Tot de levendigheid en aanschouwelijkheid der profetische rede be- 
hoort ook dat zij gaarne datgene wat zij beschrijft toespreekt, en in 
eene opeenstapeling van imperatieven beveelt te doen wat zij uitbeelden 
wil. ®) Of dat zij allerlei personen sprekende invoert, met name bijvoor- 
beeld het volk dat aan zijne weerspannigheid of klacht uiting geeft, °) 
maar ook heidensche geweldhebbers,*) en gepersonificeerde landen en 
steden. °®) Van de redefiguur der personificatie wordt trouwens buiten- 
dien door de profeten een ruim gebruik gemaakt. ©) Ook de vraagvorm 
komt zeer veel voor. ’) 

Veelvuldig is ook in de profetische rede het gebruik van overdrachtelijke 
zegswijzen, beelden en vergelijkingen. Over het algemeen is de Ooster- 
sche spreekmanier bizonder rijk daaraan, maar bij de profeten wordt 
deze beeldrijke wijze van zich uit te drukken opzettelijk gezocht wijl zij 
het meest geschikt is om indruk te maken, en het gemakkelijkst in het 
geheugen blijft bewaard. Het is niet noodig voorbeelden te geven, schier 
ieder profetisch woord kan tot staving van het gezegde dienen. Waar 
echter wel mee moet gerekend worden is, dat vele van deze profetische 
beelden herhaaldelijk voorkomen en daardoor tot op zekere hoogte 
vaste termen geworden zijn. Zeer dikwijls vinden wij het beeld van 


BE 2 Vve ves Am. les 2 Mich, 1,5 2-4; Nah. des Svosbiap: 
ORE er" 46 #3"V. Vv, 7 Jes "217 5 == MBT Biv, Tes. rr 19, 
ORR 2e 1397028015 Orie 16-440 :227 4490001444560, 24125 585413 ser, 
OERS TOR Ove Re A2 Ezech. 12 2 22,N27:2 18 : 27 1814257 2050334247 
Hlosnó umts 124 Oer Am R81:55 vase Mich. 20 6443 ATIEMZef. 1E: 125 
OA eZ Mall: 200047, 134 22 147 A A7 vl 13. YE BV 
de koning van Assyrië Jes. 10 : 8-11; 37 : 24 v.; de vorst van Tyrus 
Ezech. 28 : 2; de koning van Egypte Ezech. 29 : 3. — 5) B.v. Babel 
Jes. 47 : 7, 10; Egypte Jer. 46:8; Tyrus Ezech. 27:3; Sion Jes. 49:14, — 
6) B.v. van hemel en aarde Jes. 1 : 2; 44 : 23; 49 : 13; Jer. 51 : 48; van 
Bergen Jes. 44 : 23; Ezech. 6 : 2 v.; 36 : 1; Mich. 6 : 1 v.; Hab, 3: 10; 
van boomen Jes. 14: 8; 44 : 23; Ezech. 31 : 15 v.; Zach. 11 : 2; van 
dieren Jes. 43 : 20; van de ruïnes van Jeruzalem Jes. 52 : 9; van steen en 
bam Habt 211 AeB.v. Jes. 63-11 ve; «Jer. 23: 18,23. wi, 28evo; 
Mich. 6 : 3. 
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geweldige wateren en onstuimige golven om ten oorlog oprukkende 
volken of meer in het algemeen dreigende rampen aan te duiden. *) 
„Licht'’ en „duisternis zijn als het ware staande uitdrukking voor heil 
en onheil. °) Zelfs schijnt in zulke gevallen de vraag gerechtigd of het 
oneigenlijke nog wel ten volle als zoodanig werd gevoeld. We herin- 
neren daartoe nog aan de zegswijze „zwanger zijn van” voor „het 
voornemen hebben tot,’ of „oorzaak zijn van,” °) „zaaien'’ en „oogsten ” 
ter aanduiding van eene handeling en het gevolg daarvan, *) „eten en 
„verteren’ van het zwaard ®) en dergelijke meer. We zouden daarin 
dan te doen hebben met een gelijk verschijnsel als ook in onze taal op 
te merken valt, waar verschillende oorspronkelijk oneigenlijke en 
beeldrijke uitdrukkingen voor het taalgevoel hun overdrachtelijk karakter 
hebben verloren. 

Wanneer de overdrachtelijke en beeldrijke uitdrukkingswijze wordt 
volgehouden door eene geheele rede of althans het samenhangend onder- 
deel eener rede, spreken wij van eene allegorie. Ook van de alle- 
gorie wordt meermalen door de profeten gebruik gemaakt, °) met bizon- 
dere voorliefde door den profeet Ezechiël. 7) 

De parabel of gelijkenis is eene uitgewerkte vergelijking, die 
als een zelfstandig geheel optreedt. Zij onderscheidt zich hierdoor van 
de allegorie, dat bij de laatste meerdere overdrachtelijke spreekwijzen 
… in het gewone redebeleid worden ingevoegd en volgehouden, terwijl de 
gelijkenis als een geheel in beeldspraak gekleed afgerond onderdeel 
zich van het overige redebeleid afzondert, of zelfs ook geheel afzonder- 
lijk ten beste gegeven wordt. De gelijkenis is blijkbaar door de profeten 
niet dikwerf gebruikt, hoewel we daarvan juist een zeer schoon voor- 
beeld hebben in de bekende parabel van Nathan ®). 

Als bizondere eigenaardigheden van den profetischen stijl moeten verder 
worden genoemd de symbolische namen, welke dienen om de 
‚gedachte welke aan de profetische prediking ten grondslag ligt saam te 
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4: 8; Spr. 22:8. — 5) Jes. 31 : 8; Jer. 2: 30; 12 : 12; 46 + 10; Hos, 
il : 6; vgl. ook 2 Sam. 2 : 26; 11 : 25. — 6) Voorbeelden daarvan zijn 
fesinlue Sew. ;: Jer. 29:15 vews ss Zach.nl led vaveh —er eEzecht 130558 
hfdst. 15, 16, 19, 23, 29 en 31. — 8) 2 Sam. 12 : 1 v.v. Nog eenige 
voorbeelden zijn 1 Kon. 20 : 39 v‚; Jes. 5 : 1-7; Ezech. 17 « T10. 
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vatten en if dezen vorm in het geheugen der hoorders vast te leggen. 
Voorbeelden van zulke symbolische namen zijn die van de kinderen 
van Jesaja’) en van Hosea, ®) de naam Immanuël ®) of Spruite®) van: 
den Messias, of Ariël (— altaar Gods) van Jeruzalem. °) 

Voorts woordspelingen, zoowel door de keuze van verschillende, 
meer of minder gelijkklinkende woorden, als door gebruikmaking der 
verschillende beteekenissen van eenzelfde woord. Deze eigenaardigheid is. 
natuurlijk bij de vertaling meest geheel verloren gegaan. Een voorbeeld 
van het eerste, het gebruik van gelijkklinkende woorden, hebben we- 
o.a. in Jes. 5 : 7: „en Hij heeft gewacht naar recht (Hebr. misjpât), 
maar ziet het is slecht (Hebr. mispâch); naar billijkheid (Hebr. 
sedagah), maar ziet er is gekrijt (Hebr. se{<agah)’; waar op. 
deze wijze althans nog iets van den gelijkklank in het oorspronkelijke 
kan worden weergegeven. Bizonder gaarne wordt hiervan door de pro- 
feten gebruik gemaakt bij eigennamen: in Mich. 1 : 10—14 zijn de 
daar voorkomende plaatsnamen alle met gelijkklinkende werkwoord- 
vormen verbonden. Een voorbeeld van het gebruik van hetzelfde woord. 
in verschillende beteekenissen hebben we in het welbekende „indien 
gijlieden niet gelooft, zekerlijk gij zult niet bevestigd worden’, Jes. 
7 :9. Beide malen is hier dezelfde werkwoordstam gebezigd, eerst in 
de beteekenis van „gelooven’, daarna in die van „vast zijn". Een 
tweede voorbeeld hebben we in Jer. 23 : 33 v.v, waar de woord- 
speling berust op de tweeërlei beteekenis van het Hebreeuwsche woord. 
massa’, die zoowel lastgeving als belasting kan zijn, en waar de woord- 
speling bij de vertaling kan behouden blijven omdat ons woordje „last 
ook dezen tweeërlei zin hebben kan. 

Eveneens behooren tot de eigenaardigheden van den profetischen 
stijl de beschrijvingen der visioenen, welke de profeten hebben 
aanschouwd. °) Sommigen hebben deze visioenen voor een groot deel 
louter als litterarische inkleeding opgevat. Tegenwoordig neigt het 
oordeel der geleerden er echter meer en meer toe ze voor de beschrij- 
ving van reëel doorleefde psychische ervaringen te houden; ?) alhoewel 


IES Bede Ie Hios, Led OO ete) Jes al tel des 
4) Zach. 3: 8; 6: 12. — 5) Jes. 29: 1 v.v. — 56) Voorbeelden van 
visloenenmzijns luKon„s-22 2117,219 wv. v.srJes.16 : 1evs vos Jer.ol, elle vóv.s 
24 : 1 v.v.; Ezech. 1-3; 8-11; 37 : 1-14; 40—48; Dan. 8 en 10; Am. 
7: 1-9; 8: 1-3; 9: 1; Zach. 1-6. — 7) Zie Gunkel, art. Pro- 
pheten in Die Religion in Geschichte und Gegenwart, IV, 1880, Die Pro- 
pheten, bldz. 14 v.v.; Steuernagel, Lehrbuch der Einleitung in das Alte- 
Testament, bldz. 460. 
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men ten deele van het vroegere vooroordeel nog geen afstand schijnt 
te kunnen doen. !) Onzes inziens is er hoegenaamd geen deugdelijke 
grond aan te voeren waarom niet de volle realiteit van alle beschreven 
visioenen zou worden erkend. ®) Deze beschrijving zal dan ongetwijfeld 
ten doel hebben gehad te meerderen indruk te maken op de hoorders, 
en het Godswoord dat de profeten hadden te brengen te beter vast te 
nagelen in de zielen. — 

Bizonder verdienen de aandacht de snelle overgangen die de pro- 
fetische prediking herhaaldelijk vertoont. Plotseling gaat nu en dan de 
rede uit den eenen in den anderen persoon over, en dat niet alleen 
wanneer de profeet zijn woord als het woord Gods in den eersten persoon 
laat hooren, maar ook door zijne toespraak tot het volk om te zetten 
in een spreken over het volk in den derden persoon, of door dat volk 
sprekende in te voeren, en zoo meer. Even onverwacht treedt menig- 
maal te midden van eene oordeelsverkondiging als een lichtstraal die 
door duistere wolken breekt eene heilsprofetie op, of wordt omgekeerd 
de heilsverkondiging afgebroken door eene plotselinge bedreiging. Snel 
en zonder een enkel woord van overgang wisselt gedurig de geheele 
situatie waarin men door het profetenwoord wordt verplaatst. Dikwijls 
zijn het nauwelijks eenige verzen waarin dezelfde situatie volgehouden 
wordt, en onmiddellijk wordt men in een geheel ander milieu overge- 
bracht. Deze snelle overgangen in de profetie hebben menigmaal moeten 
dienst doen als hulpmiddelen voor de analyseerende kritiek om onechte 
bestanddeelen af te zonderen. Tegenwoordig begint er echter meer en 
meer het oog voor open te gaan dat dit niet aangaat, en dat het ge- 
mis aan organischen samenhang tusschen verschillende stukken der pro- 
fetie nog geen bewijs is dat zij niet van dezelfde hand zijn, wijl zulke 
snelle en onmiddellijke overgangen eene kenmerkende eigenaardigheid 
vormen van den profetischen stijl. ®) 

Eindelijk dient nog te worden melding gemaakt van de gewoonte 
der profeten om toekomende gebeurtenissen te beschrijven alsof zij 
tegenwoordig zijn of zelfs reeds in het verledene liggen. Zij zijn in de 
toekomende dingen welke hun zijn geopenbaard zoo ingeleefd, dat zij 
daarvan spreken in den verleden tijd, het zoogenaamde profetische per- 


1) Zoo bv. Gunkel in Die Religion in Gesch. u. Gegenwart IV, 
1880. — 2) De uitspraak van Steuernagel t.a.p. „Im allgemeinen dürfte 
ziemlich wenig Anlass vorliegen die Visionsberichte der Propheten für bloss 
fingierte zu halten’ moet dan ook van hare laatste reserves worden ontdaan. — 
5) Zoo oa. H. Gressmann, Der Ursprung der israelitisch-jüdischen 
„Eschatologie, Göttingen 1905 bldz. 240; Gunkel a.w. IV, 1882 v. 
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fectum, dat dan ook menigmaal weder met den toekomenden tijd 
(het Hebreeuwsche imperfectum) afwisselt. 

In breederen samenhang is te spreken over het poëtisch karakter der 
profetische prediking. Vrij algemeen gaat men tegenwoordig uit van de 
gedachte dat de profeten oorspronkelijk als dichters zijn opgetreden, 
en eerst veel later tot de toepassing van den proza-vorm gekomen 
zijn. *) Nu is in het algemeen wel aan te nemen dat bij alle volken die 
eene litteratuur bezitten de poëzie tot hoogeren ouderdom opklimt dan 
het proza. En zoo zou het op zichzelf dus niets vreemds zijn indien we 
bij de profeten als oudsten vorm niet de vrije, maar de gebonden rede 
aantroffen. Maar dit zou slechts gelden onder beding dat de profetie 
ons de oudste producten van Ísraël’s litteratuur bood, eene stelling die 
niet zoo vele jaren terug weliswaar in de wetenschappelijke wereld 
vaststond, maar thans door onderscheidene onwederlegbare feiten on- 
houdbaar geworden is. Sedert men te Tellel-Amarna in 1887 een 
koninklijk archief heeft opgedolven van circa 360 kleitafeltjes in Ba- 
bylonisch-Assyrische taal en schrift, welke brieven in proza-vorm be- 
vatten van onderscheidene voor-Aziatische, en met name Syrisch-Pales- 
tijnsche vorsten, aan den Egyptischen Pharao gericht, uit een tijd die 
in elk geval niet zoo heel ver van dien van Mozes verwijderd is; 
sedert men ook het Hebreeuwsche schrift, dat althans voor het opkomen 
eener proza-litteratuur onontbeerlijk is, heeft gevonden op een beeldzuil 
van de godin Hathor te Serabit-el-Khadem op het Sinaï-schier- 
eiland, uit een periode die in geen geval na Mozes valt, °) kan zeker 
de mogelijkheid van eene proza-litteratuur reeds vóór den tijd der pro- 
feten niet meer worden ontkend. Een beroep op het algemeene ver- 
schijnsel in de litteratuurgeschiedenis dat de poëzie ouder is dan het 
proza kan dus voor de bepaling van den oorspronkelijken vorm der 
profetische prediking geen dienst doen. 

Wanneer wij ons nu wenden tot datgene wat van die profetische 
prediking in het Oude Testament tot ons gekomen is, moeten wij aan- 
stonds beginnen met de erkentenis dat een poëtische tint ongetwijfeld 
over haar ligt verspreid. De beeldrijkheid welke aan de profetische 
prediking eigen is, de verhevenheid welke zij bij wijlen aanneemt, ver- 
leenen haar een dichterlijk aanzien. Doch dit maakt de profetische rede 


1) Zie Gunkel a.w. IV, 1878 v., Die Propheten, bldz. 119 v.; W. Cas- 
pari, Die israelitischen Propheten, Leipzig 1914, bldz. 33 v.; Duhm, Israels 
Propheten, bldz. 95 v. — 2) Zie hierover breeder C. van Gelderen, 
Eene belangrijke ontdekking in Sinaï, Gereformeerd Theologisch Tijdschrift, 
XIVe Jaargang bldz. 172—181. 
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nog in geenen deele tot poëzie in eigenlijken zin. Dichterlijk proza kan 
elke litteratuur van beteekenis aanwijzen. Het onderscheid tusschen 
proza en poëzie in den eigenlijken zin des woords is hierin gelegen, 
dat de poëzie gebonden rede is, en aan bepaalde regelen van maat, 
rhytme, of dergelijke onderworpen. 

Nu doet zich bij de beoordeeling van de vraag of de profetische 
rede gebonden of ongebonden rede is, de groote moeilijkheid voor, dat 
men eigenlijk tot in den allerjongsten tijd niet recht geweten heeft welke 
de eigenaardige vormen waren waardoor zich de Hebreeuwsche poëzie 
van de ongebonden rede onderscheidde, terwijl er ook thans nog in 
dezen zeer veel onzekerheid heerscht. 

Als een van de eigenaardigheden der Hebreeuwsche poëzie nam men 
veelal aan het gebruik van ongewone grammatische vormen, ongewone 
woorden, of woorden in ongewone beteekenissen, ook van ongewone 
woordverbindingen. Het totaal van deze min-alledaagsche verschijnselen 
bestempelde men dan met den naam van dictio of dialectus 
poetica, dichterlijke uitdrukkingswijze. *) Inderdaad komen ook bij de 
profeten zulke ongewone vormen, woorden en woordverbindingen 
voor. °) Maar — en dit vormt een ernstigen hinderpaal voor de aan- 
wvaarding van de dialectus poetica als typeerend kenmerk der 
Hebreeuwsche poëzie, zoowel als voor de toekenning van poëtischen 
vorm aan de prediking der profeten op dien grond — zulke ongewone 
verschijnselen zijn eveneens wel in beslist niet-dichterlijke gedeelten des 
. Ouden Testaments aan te wijzen, terwijl ze in sommige zeker poëtische 
stukken ontbreken. *) 

Meer kenmerkend woor de Hebreeuwsche poëzie is het verschijnsel 
dat bekend staat onder den naam van parallelismus membrorum, 
waardoor eene gedachte wordt uitgedrukt in twee ten nauwste met 
elkander correspondeerende zinshelften, zooals bij voorbeeld in Ps. 
25 : 4: „Heere maak mij uwe wegen bekend, leer mij uwe paden.’ 
Langen tijd gold dit als het eigenlijke criterium der Hebreeuwsche 
poëzie. En ook dit verschijnsel wordt in de prediking der profeten aan- 
getroffen. Bij voorbeeld in Jes. 1 : 18: „al waren uwe zonden als 
scharlaken, zij zullen wit worden als sneeuw, al waren zij rood als 
karmozijn, zij zullen worden als witte wol". Of in Jes. 53 : 5: „maar 
Hij is om onze overtredingen verwond, om onze ongerechtigheden is 


i) Vgl. Rob. Lowth, De sacra poesi Hebraeorum, Oxonii 1753, bldz. 
123 v.v. — 2) Voorbeelden kan men vinden bij Knobel, a.w. I, 390 v. v. — 
5) Ed. König, Hebräische Rhytmik, Die Gesetze des alttestamentlichen 
Vers- und Strophenbaues, Halle a/d S. 1914 bidz. 9 v. v. 
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Hij verbrijzeld ; de straf die ons den vrede aanbrengt was op Hem, en 
door Zijne striemen is ons genezing geworden.” Intusschen ook dit ver- 
schijnsel, dat niet alleen in het Hebreeuwsch, maar ook in de Baby- 
lonisch-Assyrische en Egyptische litteratuur aangetroffen wordt, ’) is 
niet voor een wezenlijk kenmerk van de gebonden rede te houden. 
Immers dan zou dit parallelisme in de poëtische stukken steeds moeten 
worden volgehouden, en dat dit het geval niet is, daarvan kan zich 
ieder gemakkelijk overtuigen. En daarom is de parallelismus mem- 
brorum even weinig als de beeldrijkheid en verhevenheid van den 
stijl of de dialectus poetica voor een bewijs te houden dat de 
profetische rede eigenlijk poëzie zou zijn. 

In den laatsten tijd heeft men echter vooral hierdoor het beslist 
poëtisch karakter der profetische rede meenen te kunnen aantoonen, 
dat men daarin een metrum wist aan te wijzen. Vroeger gold het 
vrijwel voor eene uitgemaakte zaak dat de Hebreeuwsche dichtkunst 
geen metrum kende. Tengevolge van de onderzoekingen van verschil 
lende geleerden, met name van Ley,®) Budde) en Sievers, ®) is 
dat echter geheel en al veranderd. Men neemt nu wel algemeen aan 
dat de Hebreeuwsche poëzie zich wel degelijk evenals die van andere 
volken door een bepaald metrum, een bepaald rhytme, gekenmerkt 
heeft. ®) Dit metrum is niet het zoogenaamde quantiteerende metrum 
van de Grieksche en Romeinsche poëzie, waarin het rhytme door de 
klanklengte der lettergrepen wordt beheerscht, maar een accentuee- 
rend metrum, waarin het rhytme wordt beheerscht door de woord- 
‘accenten. Steun vindt deze ontdekking in waarnemingen die men in 
andere Semietische of half-Semietische litteraturen heeft gedaan. Men heeft 
namelijk hetzelfde accentueerende metrum gevonden in Koptische volks- 
liederen, °) in de voortbrengselen der Babylonisch-Assyrische dichtkunst, 7) 


1) Zie König, Stilistik, Rhetorik, Poetik in Bezug auf die biblische Lit- 
teratur, Leipzig 1900, bldz. 310. — 2) J. Ley, Grundzüge des Rhyfmus, 
des Vers- und Strophenbaues in der hebräischen Poesie, Halle 1875, Leitfaden 
der Metrik der hebräischen Poesie, Halle 1887. — 3%) K. Budde is de 
ontdekker van het z.g. Qinah-vers, Das hebräische Klagelied in Zeitschrift 
für die alttestamentliche Wissenschaft 1882, bldz. 1 v.v. — %) Eduard 
Sievers, Metrische Studien, Leipzig 1 1901, 11 1904/5, 1111907. — 5) Alleen 
Kaulen-Hoberg, Einleitung in die H. Schrift des Alten und Neuen Testa- 
mentes II Freiburg im Breisgau, 1913, blijft bldz. 140 v. bij een negatief oor- 
deel volharden. — 6) Medegedeeld door A. Erman in eene zitting der 
Königlichen preussischen Akademie der Wissenschaften, zie Sitzungsberichte 
1897, bldz. 19. — 7) Vgl. Friedr. Delitzsch, Das babylonische Welt- 
schöpfungsepos, Leipzig 1896, bldz. 60 v.v.; H. Zimmern in Eberhard 
Schrader's Keilinschriften und das Alte Testament 3, Berlin 1903, bldz. 607, 
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alsmede in de Arabische volkspoëzie van het huidige Palestina.) 
Dit is evenwel totnogtoe ook vrijwel het eenige wat ten aanzien van het 
Hebreeuwsche metrum vaststaat. Er zijn verschillende pogingen gedaan 
om het nog nader te bepalen; maar al deze pogingen moeten als on- 
voldoende worden terzijde geschoven, wijl zij te weinig steun vinden 
in den overgeleverden tekst en daardoor genoodzaakt worden in veel 
te sterke mate aan de juistheid en betrouwbaarheid van dien tekst te 
tornen. ®) Wij zullen daarom wel het veiligst gaan door ons aan te 
sluiten bij de meening van König, ®) welke voor het Hebreeuwsche 
metrum eene zoo groot mogelijke vrijheid aanneemt, zoowel ten opzichte 
van het aantal lettergrepen zonder hoofdtoon, dat op een hoofdtoon 
volgen, alsook ten aanzien van het aantal hoofdtonen dat in den vers- 
regel voorkomen kan. Eene groote mate van vrijheid moeten wij ook 
aannemen ten opzichte van de toepassing van het metrum in eenzelfde 
dichterlijk stuk. Tegenover degenen die alleen van zuiver volgehouden 
metra willen weten ©} moet met König en anderen ®) worden toege- 


Babylonische Hymnen und Gebefe in Auswahl, Leipzig 1905, bldz. 5 v., en 
in verschillende artikelen in het Zeitschrift für Assyriologie 1893 bldz. 121 v.v.; 
1895 bldz. 1 v.v.; 1896 bldz. 86 v.v.; 1897 bldz. 382 v.v. — !}) Zie vooral 
G. Dalman, Palästinischer Diwan, Leipzig 1901. — 2) Een beknoptover- 
zicht van deze pogingen vinde hier een plaats. Een zeer sterk gebonden metrum 
nemen aan G. Bickell, Mefrices biblicae regulae exemplis illustratae, Inns- 
bruck 1879, Carmina Veteris Testamenti mefrice, Innsbruck 1882 (steeds een 
lettergreep met en zonder klemtoon om den anderen) en Franz Zorell, 
Einführung in die Metrik und die Kunstformen der hebräischen Psalmendich- 
fung, Freiburg i. Br. 1914 (hoogstens 1 à 2 lettergrepen zonder klemtoon). 
Minder streng zijn de systemen van H. Grimme, Psalmenprobleme, Freiburg 
(Schweiz) 1902 en Niv, Schlögl, Die echte biblisch-hebräische Metrik, 
Freiburg in Br. 1912, die echter beide de lettergrepen tot eene bepaalde quan- 
titeit willen beperken; terwijl Sievers aw. en Rothstein, Grundzüge des 
hebräischen Rhytmus und seiner Formenbildung, Leipzig 1909, zonder met de 
quantiteit te rekenen toch het aantal dier lettergrepen tot hoogstens drie willen 
terugbrengen. Voor uitvoeriger bespreking dezer systemen zie men König, 
Hebräische Rhytmik. — % Stilistik, Rhetorik, Poetik, bldz. 338 v.v, He- 
bräische Rhytmik bldz. 18 vv. — %) Grimme aw. bldz. 132 v.v, 
Zapletal, De poesi Hebraeorum in Vetere Testamenfo conservata in usum 
scholarum, Friburgi (Helv.) 1909, bldz. 34; Duhm die in zijne commentaren, 
het eerst in dien op Jesaja 1892, dit beginsel heeft doorgevoerd, en in den 
laatsten tijd vooral Rothstein, a.w. en Hebräische Poesie, Leipzig 1914. — 
5) König Sfilistik bldz. 334 v.v, Hebr. Rhytmik bldz. 48 v.v. ; Sievers a.w.l, 
129 v.v; Fr. Baethgen, Die Psalmen 3, Göttingen 1904 bldz. XXX; W. Stärk, 
Lyrik in Die Schriften des A. T. in Auswahl 3° Abt. ler Band, Göttingen 1911, 
bldz. XIX en vooral Ein Hauptproblem der hebräischen Meftrik in Alttestament- 
liche Studien, Rudolf Kittel zum 60. Geburtstag dargebracht, Leipzig 1913 
bldz. 193 v.v. Een bemiddelend standpunt wordt ingenomen door G. B. Gray, 
The forms of Hebrew poetry, London 1915; terwijl Kittel, Die Psalmen, 
Leipzig 1914, bldz. XXXXVIII v.v. skeptisch tegenover het vraagstuk staat. 
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stemd dat dok versregels met een afwijkend aantal hoofdtonen voor- 
komen. Met zekerheid aangewezen is voorts het zoogenaamde Qinah- 
of klaagliedvers, waarin steeds een kortere op een langeren regel volgt. 

Inderdaad kan men in de profetische litteratuur ook stukken aan- 
wijzen die een metrischen vorm vertoonen. Dit geldt niet alleen van 
die stukken, welke door de profeten zelve uitdrukkelijk als liederen 
worden aangediend, bij voorbeeld Amos 5 : 1 v., waar de profeet een 
klaaglied aanheft, dat dan ook het Qinah-metrum heeft, of Jes. 5: 1 v.v, 
het lied van den wijngaard, waarin eveneens een metrische vorm op te 
merken valt. Maar ook in andere gedeelten van de profetische rede 
kan het voorkomen van een accentueerend metrum niet worden ontkend. 
Dit geeft evenwel nog geen recht tot de stelling dat de profeten uit- 
sluitend metrische gedichten zouden hebben vervaardigd. Want tegen- 
over de metrische stukken der profetische rede staan uitvoerige passages. 
waarin van een metrum geen spoor te ontdekken valt. Dit bezwaar 
terzijde te schuiven door de niet-metrische stukken voor onecht te ver- 
klaren, }) of daaraan door ruime toepassing van de conjecturaal-kritiek 
een metrischen vorm te geven, ®) stuit op zoo ernstige bedenking dat 
voorzichtige wetenschap zich daartoe niet leenen kan. ®) Het resultaat 
waartoe de feiten zooals ze voor ons liggen brengen, kan geen ander 
zijn dan dit, dat de profeten als redenaars somwijlen evenzeer als van 
andere poëtische middelen ook van metrische vormen hebben gebruik 
gemaakt. Maar het gaat niet aan het strenge poëtische metrum voor 
den normalen vorm der profetische rede te verklaren en deze in het 
keurslijf van dien vorm te willen wringen.*) En vooral, wanneer wij 
rekening houden met hetgeen boven omtrent het vrije karakter van het 


1) Zooals vooral door Duhm is gedaan in zijnen Jeremia-commentaar. — 
2) Vgl. Duhm, Jesaja- en Jeremia-commentaar, zoo mede Die zwölf Pro- 
pheten in den Versmassen der Urschrift übersetzt, Tübingen 1910, en de 
daarbij behoorende Anmerkungen zu den Zwölf Propheten in het Zeitschrift 
für die alttestamentliche Wissenschaft 1911 bìdz. 1 v.v, 81 v.v, 161 v.v.; 
C. H. Cornill, Die mefrischen Stücke des Buches Jeremia rekonstruiert, 
Leipzig 1901; W. Erbt, Jeremia und seine Zeit, die Geschichte der letzten 
50 Jare des vorexilischen Juda, beigegeben eine Úebersetzung der ursprüng- 
lichen Stücke und die Umschrift der Profetensprüche mit Bezeichnung des 
Rhyfmus, Göttingen 1902; F. E. Peiser, Hosea, Leipzig 1914; enz. — 
3) Daarom protesteert daartegen ook een man als Steuernagel, a.w. bldz. 
467. — #4) Daartegen verklaart zich dan ook niet alleen König, Her- 
meneutik des Alten Testaments, Bonn 1916, bldz. 79, maar ook Steuernagel 
a. w. bldz. 106 en 463. Hij zegt bldz. 463: „doch ist es sicher unberechtigt, 
wenn neuerdings mehrfach versucht wird, den strengen poetischen Rhytmus für 
das Normale zu erklären und die Prophetenreden zu eigentlichen Versen 
zuzustutzen’’. 
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Hebreeuwsche metrum is opgemerkt, kan het ons niet verwonderen in eene 
in wezen prozaïsche rede, nu en dan eene rhytmische strooming te ont- 
dekken. Het onderscheid tusschen gebonden en ongebonden rede is in 
het Hebreeuwsch niet zoo groot als bij ons of in de klassieke talen. 
Daarom kan daar het proza gemakkelijk een poëtische nuance erlangen. 

De Hebreeuwsche poëzie kent ook de groepeering van een aantal der 
kleinste metrische eenheden tot min of meer symmetrische deelen of 
strofen. Deze strofenvorming, welke òf zich alleen beperkt tot een 
logische structuur, door telkens in een ongeveer gelijk aantal versregels 
eene bepaalde gedachte te ontwikkelen, òf ook wel door uiterlijke ken- 
teekenen als bijvoorbeeld een refrein zich merkbaar maakt, wordt ook 
hier en daar in de profetische rede aangetroffen. Een klassiek voorbeeld 
is het stuk Jes. 9 : 7—10 : 4, dat in vier strofen verdeeld is, welke 
telkens sluiten met het refrein: „om dit alles keert Zijn toorn zich niet 
af, maar Zijne hand is nog uitgestrekt” Doch daarmede is nog aller- 
minst gezegd dat de strofenvorming het doorgaande kenmerk der pro- 
fetische rede zou wezen, zooals de Weensche hoogleeraar D. H. Müller 
met uitvoerig bewijsmateriaal, niet alleen uit de profetische litteratuur 
des Ouden Testaments maar ook uit de spijkerschrift-teksten en den 
Koran heeft pogen aan te toonen. }) Volgens dezen geleerde moet aan 
de strofenvorming verbonden worden het denkbeeld der responsio, 
waaronder is te verstaan dat tusschen de verschillende strofen eene 
soortgelijke verhouding moet bestaan als tusschen de twee leden van 
een vers, waarin de reeds besproken parallelismus membrorum 
gevonden wordt. Ja bij strenge doorvoering dezer responsio zou 
iedere regel van de“voorgaande strofe moeten beantwoorden aan den 
overeenkomstigen regel van de volgende strofe. Men gevoelt terstond 
dat deze opvatting veel te kunstmatig is om juist te kunnen wezen; en 
een nauwgezet onderzoek van het door Müller uit de profetische 
litteratuur aangevoerde bewijsmateriaal leert metterdaad dat er heel wat 
scherpzinnig vernuft en goede wil noodig is om de responsio daarin 
als allesbeheerschenden vorm terug te vinden. Zijn theorie heeft dan 
ook uiterst weinig instemming gevonden.) Uit het feit dat hij in de 


1) Die Propheten in ihrer ursprünglichen Form, die Grundgesetze der 
ursemitischen Poesie erschlossen und nachgewiesen in Bibel, Keilinschriften 
und Koran und in ihren Wirkungen erkannt in den Chören der Griechischen 
Tragödie, 2 Bee, Wien 1896; Strophenbau und Responsion, Wien 1898; 
en andere geschriften. — 2} Om enkele namen te noemen van geleerden 
die zich aan zijne zijde hebben geschaard: A. Condamin, Le livre d'Isaïe, 
Paris 1905, bldz. VII v.; J. Lagrange in de Revue Biblique 1909 bldz. 470 ; 
Schlögl, a. w. bldz. 102 v.v.; en J.K. Zenner, Die Chorgesänge im 
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koren der Grieksche tragedie hetzelfde verschijnsel meende te kunnen 
opmerken, kwam hij tot de hypothese dat ook de profeten oorspron- 
kelijk als leiders van een koor waren opgetreden en hunne profetieën 
als liederen voor dit koor in strofe en antistrofe hadden gedicht. Hij 
beroept zich daarvoor op hetgeen verhaald wordt in 1 Sam. 10 : 5 v. 
en 19 : 20 v.v. Blijkbaar heeft hij geheel over het hoofd gezien de 
aanwijzing in 1 Kon. 22 : 11 v. Uit deze plaatsen blijkt inderdaad dat 
de koor-hypothese van Müller niet zoo geheel en al zonder grond 
is als velen haar achten.) Maar wat we hier van de profeten-koren 
vernemen is voor de strofen- en responsie-theorie van dezen geleerde 
niet gunstig. Immers de inhoud van het koor-gezang schijnt zich tot 
eene korte samenvatting van de hoofdgedachte der profetische rede te 
hebben beperkt. °) Bovendien vergete men niet dat in den tijd, waaruit 
wij de eigenlijke profetische litteratuur bezitten, de profeten als eenzame 
gestalten optraden in tegenstelling met heel hun volk, en de leidende 
standen daarvan, zoodat van door hen gedichte koor-gezangen kwalijk 
kan sprake zijn. 


HOOFDSTUK XI. 


De inhoud der profetische prediking. 


E profeten zijn verkondigers van Goddelijke openbaring. Deze 
Goddelijke openbaring is dus de inhoud der profetische pre- 
diking. 

Nu veronderstelt het begrip „openbaring dat er iets wordt mede- 
gedeeld dat nog niet bekend was. Anders wordt er niet iets geopen- 
baard, maar was het alreede openbaar. De inhoud welke de profetische 
verkondiging biedt is derhalve nieuw. 

Dit nieuwe kan verder bestaan zoowel in de mededeeling van nog 


Buche der Psalmen, Freiburg i. Br. 1896 2 Theile. Daarentegen heeft Müller 
krachtige bestrijding ondervonden van König, Stilistik, bldz. 347 v.v, vgl. 
ook Hebr. Rhytmik, bldz. 68 v.v. en van Sievers a.w. , 135 v.v. Zie 
ook Grimme a.w. bldz. 149; Zapletal a. w. bldz. 39v. — !) Zie 
bldz. 10 van dit werk. — 2% T.a. p. 

" Profeten O. V. 9 
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onbekende feiten en waarheden als in de ontdekking van een nog niet 
doorschouwd verband tusschen reeds bekende feiten en waarheden. 
Wanneer bij voorbeeld de heerschende droogte door den profeet Haggaï 
wordt verklaard als een oordeel Gods over het staken van den tempel- 
bouw, }) dan hebben we daar te doen met twee algemeen bekende 
feiten, de droogte en het staken van den tempelbouw ; nieuw is echter 
het verband dat tusschen deze beide feiten wordt gelegd, dat God de 
droogte gezonden heeft als een straf voor het onderbreken van den 
bouw Zijns huizes. 

Men vergete daarbij evenwel niet, dat de inhoud der profetie niet 
los staat van hetgeen is voorafgegaan. De profeten gevoelen zich steeds 
gedragen door het bewustzijn dat zij voortbouwen op een reeds gelegd 
fondament. En zij laten het in hun woord dan ook voortdurend uit- 
komen dat zij Israël willen terugleiden tot de oude paden van welke 
het te kwader ure is afgeweken. ®) De openbaring welke de profeten 
hebben te verkondigen biedt daarom niet alleen een nieuwen inhoud, 
maar sluit zich tevens aan bij de openbaring welke Israël reeds ont- 
vangen heeft. Zoo gaat het in de geschiedenis der openbaring steeds. 
Mozes wordt tot Israël gezonden als een bode van den God hunner 
vaderen Abraham, Izaäk en Jakob. ®) Op Mozes steunen weder de na 
hem komende profeten, en onder deze knoopen weder de jongere bij 
de oudere aan. Dit laatste is vooral duidelijk door het verschijnsel dat 
stukken van oudere Godsspraken in jongere profetieën worden inge- 
vlochten, zooals in bizondere mate bij Jeremia op te merken valt. Er 
is dus eene kennelijke continuïteit der openbaring. Zij is als eene keten 
waarvan iedere schakel steeds in de voorgaande sluit. Voortdurend 
wordt nieuwe stof geboden, die zich echter immer bij het reeds voor- 
handene op de voortreffelijkste wijze aanpast, gelijk iedere nieuwe 
bouwsteen in een architectonisch wel-doordacht gebouw in den aanleg 
van het geheel zich voegt. 

Wanneer wij nu eenigszins nader wenschen te bepalen wat wij als 
het reeds gelegde fondament hebben te beschouwen waarop de pro- 
feten hebben voortgebouwd, dan komen wij in aanraking met de ge- 
weldigste strijdvraag welke ooit de geesten op het gebied der Oud- 
Testamentische studiën heeft bezig gehouden en in beroering gebracht. 
Het gaat hier namelijk om de verhouding van wet en profeten. Het 
Oude Testament, zooals het voor ons ligt, stelt de wet vóór de profeten. 
Deze wet vinden we dan in den z.g. Pentateuch, of de vijf boeken van 


DHagg. lr leide bee 2 Jer 6 ION See Ex lDss 
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Mozes. Doch de juistheid van deze volgorde is op allerlei gronden met 
den meesten klem betwist, en met omkeering van het getuigenis des Ouden 
Testaments heeft men sedert den aanvang van het laatste vierendeel 
der vorige eeuw in de toonaangevende wetenschappelijke kringen aan- 
genomen dat de wet in elk geval voor haar grooter deel jonger is dan 
de meeste der profeten. !) Dit is de bekende, naar hare vaders dus 
genoemde, Graf-Kuenen-Wellhausen'sche Pentateuch-hypothese, 
welke tot voor korten tijd in de algemeene schatting gold en ook thans 
bij velen nog geldt voor een der meest ontwijfelbare resultaten der 
Oud-Testamentische wetenschap. Het is daarbij geenszins de bedoeling 
het bestaan en het werk van Mozes te ontkennen, of te loochenen dat 
de profeten op een door Mozes gelegd fondament hebben voortge- 
bouwd, °) maar wat men meent te kunnen staande houden is, dat dit 
Mozaïsche fondament een geheel ander is geweest dan de wettenver- 
zameling die wij in de boeken Exodus, Leviticus, Numeri en Deutero- 
nomium bezitten. In deze wettenverzameling wil men eerst het werk 
eener veel latere periode, de vrucht eener veel verdere ontwikkeling 
zien, die den arbeid der meeste profeten reeds achter zich heeft, en naar 
een vroeger tijdvak geantidateerd, op naam van Mozes gezet werd, om 
haar te beter ingang te verschaffen. Enkele oudere voorschriften en 
geboden mogen in deze wettenverzameling eene plaats gevonden hebben, 
die van vóór den tijd der profeten dagteekenen, maar het grootste 
gedeelte van den wettenbundel is van later oorsprong. °) Het kan niet 
in onze bedoeling liggen hier zelfs ook maar oppervlakkig op deze 
allerbelangrijkste kwestie in te gaan; reeds een uiterst vluchtige be- 
spreking van de talrijke problemen welke hierbij aan de orde komen 
zou ons noodzaken tot eene uitweiding welke ons ver buiten het 
bestek van dit geschrift voeren zou. Ware nu nog uit de profeten zelf 
aan te toonen dat zij het bestaan van den geheelen Pentateuch ver- 
onderstellen, zoo kon zulk eene uitweiding nog eenigszins gerechtvaar- 
digd schijnen. Maar het ligt in den aard der zaak dat zulks niet doenlijk 
is. Het is van te voren niet te verwachten dat alle mogelijke onder- 
deelen van een ouderen wettenbundel in de profeten zullen terug te 
vinden zijn. Wat uit de profeten aan te toonen is, is slechts in alge- 
meene trekken dat zij steunen op een Mozaïsch fondament, iets dat 
echter ook door de moderne critici niet wordt ontkend. Hoogstens kan 


1) Vgl. b.v. Duhm, Theologie der Propheten, bldz. 10 v.v. — 2%) Zie 
b.v. Robertson Smith, The prophets of Israel, bldz. 111; Cornill, Der 
israelitische Prophetismus?, bldz. 36. — 2 Vgl. Robertson Smith, 
a. w. bldz. 113 v.v. 
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men er in slagen aannemelijk te maken dat dit fondament toch heel 
wat breeder is dan deze critici willen toegeven. °) Er is trouwens in den 
laatsten tijd ook bij degenen die nog aan de Welhausen'sche hy- 
pothese vasthouden eene duidelijke neiging merkbaar om dit Mozaïsche 
fondament aanzienlijk te verbreeden. °®) Wij willen daarom volstaan met 
de verklaring dat wij aan de door het Oude Testament zelf aangegeven 
volgorde van wet en profeten vasthouden, en dus de gansche wetten- 
verzameling in den Pentateuch beschouwen als het fondament waarop 
de profeten hebben voortgebouwd. Te eer meenen wij ons daarbij van 
een pogen tot wetenschappelijke rechtvaardiging dezer beschouwing te 
kunnen onthouden, waar de grondslagen der tot dusver oppermachtige 
hypothese in den laatsten tijd ernstig aan 't wankelen zijn geraakt en 
eene kentering in het oordeel der wetenschappelijke wereld zich schijnt 
voor te bereiden, waardoor de aloude volgorde weder in eere zal wor- 
den hersteld. ®) 

Zooals we boven reeds aanstipten roepen de profeten Israël terug 
tot de oude paden van welke het afgeweken is. ©) Het Mozaïsche fon- 
dament waarop de profeten voortbouwen is door het volk verlaten. 
Het voortbouwen kan door hen slechts geschieden door weder te her- 
stellen wat afgebroken wierd. Wij zien in Ísraël eene voortdurende 
worsteling tusschen de hoogere beginselen, welke door de openbaring 
Gods in het volksleven zijn en worden ingedragen, en de lagere zon- 
dige en zinnelijke neigingen des volks. In het tijdvak der Richteren 
vinden we een eerste diep verval, gevolg van eene losweeking der 
volkseenheid en versmelting met een deel der oorspronkelijke bewoners 
van het Heilige land: Na de krachtige inwerking van de hoogere be- 
ginselen der openbaring door den dienst van Samuël en de profeten 
van zijnen en den volgenden tijd aanschouwen we tegen het einde van 


1) Daarin ligt dan ook de beteekenis van werkenals C. J. Bredenkamp, 
Gesetz und Propheten, Erlangen 1881, W. H. Green, Moses and the Pro- 
phets, Princeton 1891, James Robertson, The early religion of Israel as 
set forth by biblical writers and by modern critical historians5, London 1896, 
en meer andere. — 2 Zie H. Gressmann, Mose und seine Zeit, Göt- 
tingen 1913, vooral bldz. 431 v.v. — 3) Men denke aan de ontdekkingen 
in de schatkameren der Babylonische en Assyrische oudheden, op welker be- 
teekenis voor de Pentateuch-kwestie gewezen is door H. H. Kuyper, Evo- 
lutie of Revelatie, Amsterdam-Pretoria 1903, bldz. 24 v.v. ; en meer nog aan 
de nieuwste Pentateuch-analyse van Eerdmans en Dahse, aan den arbeid 
van Wiener e.a, enz, vgl. mijne artikelen in het Gereformeerd Theologisch 
Tijdschrift XIV*® Jaargang, bldz. 121 v.v., XV® Jaargang, bldz. 4 v.v, en in 
Bibliotheca Sacra, 1914, bldz. 393 v.v, alsmede Jefs over bronnenscheiding in 
den Pentateuch, Amsterdam 1916, bldz. 5—16. — #4} Jer. 6 : 16. 
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Salomo's regeering een tweeden triomf van den volksgeest, waartegen 
de profeten dan opnieuw den strijd hebben aan te binden. De Baby- 
lonische ballingschap met den daarop gevolgden wederkeer der ver- 
bannenen verzekert wederom voor een tijd aan hoogere beginselen de 
heerschappij, waarna nogmaals eene inzinking, zij 't ook in geheel 
anderen vorm dan vóór de ballingschap, volgt. Van eene rechtlijnige 
ontwikkeling, zooals die door de theoretici der Evolutie-hypothese werd 
bepleit, *) is in Israël's godsdienstig leven geen sprake; het is de telkens 
zich herhalende historie van deformatie en reformatie. Daarom zijn 
de profeten, die Gods openbaring tot Israël hebben te brengen, tevens 
reformatoren. Zij hebben nieuwe openbaring te verkondigen, maar ook 
de reeds geschonken openbaring in herinnering te brengen. Het volk 
des verbonds heeft het door God daaraan toebetrouwde pand niet be- 
waard; de profeten moeten het telkens weder van onder het stof der 
veronachtzaming en der vergetelheid opnieuw te voorschijn brengen. 
Zoo kan de uitbreiding en nadere ontwikkeling der aan Israël geschonken 
Godsopenbaring slechts geschieden door strijd en worsteling heen. En 
het is derhalve de tweeledige taak der profeten den kostelijken schat aan 
Israël toebetrouwd voor teloorgaan te behoeden en gestadig te ver- 
meerderen. 

Ter kenschetsing van het karakter der profetische prediking is van 
groot belang de bekende plaats Amos 3 : 7: „Gewisselijk de Heere 


1) Volgens het bekende schema, waarvoor door Kuenen, Stade en 
Wellhausen de lijnen zijn getrokken, dat Israël zich van een animistisch- 
fetisjistisch standpunt zou hebben opgewerkt tot het naturisme, waarin dan 
Jhvh als natuurgod Ísraël's nationale god werd, om vervolgens in de profeten 
dit standpunt der monolatrie te verruilen voor het z.g. ethische monotheïsme 
(Kuenen, De profeten en de profetie onder Israël, II, 361). Zoo vindt men 
het nog bij A. Causse, Les prophêtes d'Israel et les Religions de l'Orient, 
Paris 1913. Dit schema heeft het nog heel wat harder te verantwoorden gehad 
dan de Wellhausen’sche Pentateuch-hypothese. Immers, de historische onder- 
zoekingen naar de oudste ons bekende religie-vormen bij verschillende volken 
hebben geleerd dat de toepassing van de Evolutie-hypothese op het verschijn- 
sel der religie door de feiten niet wordt gestaafd, vgl. Aage Schmidt, 
Gedanken über die Entwicklung der Religion auf Grund der babylonischen 
Quellen, Mitteilungen der Vorderasiatischen Gesellschaft 1911, 3° stuk (daar- 
over C. van Gelderen, Eene belangrijke studie over oude religies in 
Stemmen des Tijds 1914 bldz. 1179 v.v, 1316 v.v). Deze studie geeft meer 
dan de titel schijnt te beloven; de auteur bepaalt zich namelijk niet tot Babel, 
maar behandelt alle belangrijke oude cultuurvolken. Zie voorts ook H. H. 
Kuyper, a.w. bldz. 17 v. en mijn Sporen van Animisme in het Oude Tes- 
tament? Kampen 1914, bldz. 16. In zijn De Godsdienst van Israël, Baarn 
1912, kon dan ook Prof. Obbink — misschien nog wel wat al te optimis- 
tisch — van het boven aangeduide schema schrijven : „In dien doctrinairen vorm 

wordt deze opvatting waarschijnlijk door niemand meer aanvaard,” bldz. 3. 
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Heere zal geen ding doen, tenzij dat Hij Zijne verborgenheid aan Zijne 
knechten, de profeten, geopenbaard hebbe.” Onder Gods „verborgen- 
heid’ hebben wij hier te verstaan wat God in het verborgene beraad- 
slaagd heeft te zullen doen. Dat weten de menschen niet, en zij kunnen 
het niet weten, maar God maakt het Zijnen knechten, den profeten, be- 
kend, opdat zij het den volke mededeelen. In de allereerste plaats hebben 
wij hierbij te denken aan rampen die God komen doet. Deze worden 
door de profeten den volke aangekondigd als Goddelijke oordeelen over 
de zonde. We moeten daarom Gods „verborgenheid" niet beperken 
tot de feitelijke gebeurtenissen welke in de toekomst liggen, maar daar- 
onder ook verstaan het karakter dat die gebeurtenissen dragen. God 
laat de profeten niet alleen zien wat er gebeuren zal, maar ook waarom 
het alzoo geschieden zal. En wat hier nu in de allereerste plaats ge- 
zegd wordt met het oog op de rampen die het volk treffen zullen, dat 
is dan eveneens van toepassing op des volks welvaart en voorspoed. 
Ook deze worden den profeten geopenbaard en door hen den volke 
verkondigd, en wel als zegeningen die God als loon voor het gehoor- 
zamen aan Zijne geboden schenken wil. 

Het doel van deze openbaring en verkondiging der Goddelijke „ver- 
borgenheid’” kan natuurlijk geen ander zijn dan om daardoor invloed 
uit te oefenen op de handelingen en het gedrag des volks. Het aan- 
kondigen van Gods oordeelen over de zonde dient om het volk te 
brengen tot verootmoediging en bekeering; en het voorzeggen van 
Zijne zegeningen dient om het volk op te wekken tot gehoorzaamheid 
aan Gods geboden. Zoo erlangen deze openbaringen van oordeel en 
zegen het karakter van bedreigingen en beloften. Wanneer het volk 
voortgaat op den weg der zonde zal het door Gods gerecht oordeel 
worden getroffen, wanneer het gehoorzaam is aan ‘s Heeren geboden 
zal het Zijnen zegen verkrijgen. Nu is het vanzelfsprekend dat bij de 
bedreiging niet kan ontbreken de aanwijzing van de zonden, waarover 
het oordeel komen zal, evenzeer als bij de belofte niet kan gemist 
worden de uiteenzetting van de geboden aan welke God gehoorzaam- 
heid vraagt. Tot den inhoud der profetie behoort dus mede eene niets 
sparende blootlegging van Israël's ongerechtigheid, eene getrouwe, maar 
in hare naakte waarheid ontzettende schildering van den gezonken toe- 
stand des volks, en niet minder eene breedvoerige en klare ontvouwing 
van Gods eisch, en van het wezen Gods en van de betrekking Gods 
tot Israël waarin die eisch is gegrond. Daarbij wordt tevens herinnerd 
aan Gods leidingen met Zijn volk in het verleden, aan de wonderbare 
verlossingen en uitreddingen waarin het Zijne genadige macht heeft 
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ervaren, maar ook aan de bezoekingen over vroegere zonden welke 
voor het heden tot waarschuwing dienen kunnen. Zeer ten onrechte 
zou men dus meenen dat de profetie zich uitsluitend bezig hield met 
toekomstige gebeurtenissen. Een minstens even belangrijk stuk der pro- 
fetie is ook de teekening van den reëelen godsdienstigen en zedelijken 
toestand en de inscherping van den eisch der ware religie en der ware 
zedelijkheid. En hierbij knoopt dan vooral de profeet aan bij het reeds 
bekende, hier steunt hij op de Godskennisse die aan Israël geschonken 
is, op de inzettingen en rechten, die aan Israël zijn bekend gemaakt. 
Hier vooral is plaats voor het terugroepen tot de oude paden. Het is 
geen nieuwe religie en geen nieuwe moraal waartoe de profeten Israël - 
brengen willen. Zij dringen aan op een wederkeeren tot de religie der 
vaderen, tot den dienst van dien God die reeds van ouds Israël's God 
geweest is. Zij eischen het nakomen van geboden, die reeds van ouds 
als geboden van dien God aan Israël overgeleverd zijn. Intusschen kan 
niet worden ontkend, dat tevens de Godskennisse welke Israël bezat 
door de profetische prediking wordt verhelderd en verdiept, door de 
toevoeging van nieuwe elementen ook wordt uitgebreid; en dat even- 
eens de bekende geboden nader worden toegelicht en toegepast ; zoodat 
de verdere ontwikkeling der aan Israël geschonken openbaring bij de 
profeten nog weder nieuwe elementen naar voren brengt, waarmede 
het geestelijk bezit van. het Bondsvolk wordt verrijkt. 

Wanneer nu het volk, door de verkondiging van het dreigende oor- 
deel verschrikt, tot bekeering komt, en aan de daartoe manende roep- 
stemmen der profeten gehoor geeft, dan zal dat in uitzicht gestelde 
gericht niet komen. Maar ook omgekeerd, wanneer het den weg der 
gehoorzaamheid niet wil betreden, dan zullen de beloofde zegeningen 
en verlossingen achterwege blijven. Dit wordt uitgesproken in Jer. 
18 : 7-10: „In een oogenblik zal ik spreken over een volk en over 
een koninkrijk, dat ik het zal uitrukken en afbreken en verdoen. Maar 
indien datzelfde volk, over hetwelk ik zulks gesproken heb, zich van 
zijne boosheid bekeert, zoo zal ik berouw hebben over het kwaad dat 
ik het gedacht te doen. Ook zal ik in een oogenblik spreken over een 
volk en over een koninkrijk dat ik het zal bouwen en planten. Maar 
indien het doet, wat kwaad is in mijne oogen, dat het naar mijne 
stemme niet hoort, zoo zal ik berouw hebben over het goede, met 
hetwelk ik gezegd had het te zullen weldoen."” De voorzegging van 
komende gebeurtenissen bij de profeten draagt dus veelszins een voor- 
waardelijk karakter. Of ze in vervulling gaat hangt goeddeels van de 
houding der hoorders zelve af. Men vergete daarbij evenwel niet dat 
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deze houding der hoorders somwijlen eveneens vooruitverkondigd wordt 
en het onheil dies als onafwendbaar wordt voorgesteld, zooals in den 
last van Jesaja: „Ga henen en zeg tot dit volk : hoorende hoort, maar 
verstaat niet, en ziende ziet, maar merkt niet. Maak het hart dezes 
volks vet, en maak hunne ooren zwaar, en sluit hunne oogen, opdat 
het niet zie met zijne oogen, noch met zijne ooren hoore, noch met 
zijn hart versta, noch zich bekeere en Hij het geneze.” *) Toch hebben 
we in de geschiedenis van Jona's prediking in Ninevé een sprekend 
voorbeeld van het ernstig gemeende dezer voorwaardelijkheid der voor- 
zegging. Jona treedt op met de besliste aankondiging: „nog veertig 
dagen, dan zal Ninevé worden omgekeerd.’ Doch de inwoners van 
Ninevé, met hun koning aan het hoofd, bekeeren zich in zak en assche, 
en — wat eerst als vaststaande was verkondigd geschiedt nu niet. °) 
Natuurlijk kunnen wij in zulke gevallen niet aannemen eene verandering 
in het voornemen Gods; het was immers Gode zelf wel bekend wat 
het gevolg van de profetische prediking wezen zou; maar wij hebben 
hier te doen met eene menschvormige, anthropopathische, wijze van 
spreken. 

Het terrein dat door de profetische prediking wordt bestreken is 
bizonder ruim, en de onderwerpen welke zij behandelt zijn zeer veel- 
zijdig. Theoretisch is er eigenlijk niets wat het leven der menschen, 
zoowel van het individu als van het volksgeheel raakt, dat niet het 
onderwerp van eene profetische rede zou kunnen zijn. Als tolk van 
God treedt de profeet op om te zeggen al wat hem door zijn Zender 
wordt opgedragen. En hieraan is natuurlijk geen grens te stellen. Het 
kan iets zijn wat betrekking heeft op God en Zijn dienst, maar ook iets 
wat verband houdt met allerlei particuliere aangelegenheden der men- 
schen. Het kan iets zijn wat de publieke zaak aangaat, maar evenzeer 
iets wat tot de verborgen overleggingen des harten behoort. Het kan 
iets zijn wat dient tot verheldering van de kennisse Gods en tot ver- 
dieping van het religieus en zedelijk besef, maar niet minder ook iets 
wat het wel of wee van den staat raakt en van beteekenis is voor de 
sociale verhoudingen. Zoo hooren wij uit den mond der profeten niet 
alleen waarschuwingen tegen afgoderij of religieus formalisme, tegen 
zedelijk verval of werkheilige eigengerechtigheid, maar evenzeer een 
kritiseeren van allerlei justitieele %) en andere regeeringsdaden, *) of zelfs 


1) Jes. 6: 9, 10. — 2) Jon. 3. Nog een ander treffend voorbeeld geeft 
1 Kon. 21 : 20 v.v. vgl. met vs. 29, — 3) 1 Kon. 21 : 18 v.; Jer. 22:2 
nie #2 Same 24 il vvo; 2 Krone Al Sl TO 220 En 
BOEVeV, 
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van buitenldndsche politiek *) en strategisch beleid. °) De profeten ver- 
kondigen niet alleen in verheven taal de grootheid, het recht en de 
liefde Gods, maar wijzen ook troonopvolgers aan, °) verraden geheime 
krijgsplannen van vijandelijke staatshoofden, *) doen mededeelingen aan- 
gaande het verloop eener ziekte °) of geven inlichtingen betreffende ver- 
loren ezelinnen.®) Men kan veilig zeggen dat de stof welke de profe- 
tische prediking hebben kan onbegrensd is. In Israël's gansche historie 
doet zich niet éénmaal het geval voor dat een profeet zichzelf onbe- 
voegd acht om in ‘s Heeren naam zijn woord te laten hooren, of dat 
zijne bevoegdheid daartoe door anderen in twijfel getrokken wordt. 
Dit neemt evenwel niet weg dat praktisch toch bepaalde onderwerpen 
in de profetische prediking op den voorgrond treden. Theoretisch moge 
de profetie alles tot inhoud kunnen hebben wat voor het menschelijk 
leven van eenig gewicht is, in de praktijk wordt althans de kern, de 
massa der profetie tot veel engeren kring beperkt. In hoofdzaak is het 
dan drieërlei gebied waarop het profetisch woord zich telkens weder 
concentreert: het religieus-zedelijke in engeren zin, de sociale verhou- 
dingen, en de politiek, met name de buitenlandsche politiek. 
Ongetwijfeld neemt in de profetische prediking het religieus-zedelijke 
verreweg de voornaamste plaats in. Wij duidden dit boven aan als het 
religieus-zedelijke in engeren zin, wijl in Israël in verband met zijne 
eigenaardige positie alles met het religieus-zedelijke in betrekking staat. 
Dat wij daarbij religie en zedelijkheid samen nemen zal gebillijkt worden 
ook door hen die niet met ons de onlosmakelijke eenheid van beide 
erkennen, aangezien in de prediking der profeten in elk geval tusschen 
godsdienst en zedelijkheid een zóó nauw verband gelegd wordt dat men 
van den eenen zonder de andere niet spreken kan. De Goddelijke open- 
baring welke de profeten aan Israël te brengen hebben, doet zich vóór 
alles kennen als eene ontsluiering van het wezen’ Gods en van Zijnen 
wil. Wanneer in de profetie het wezen Gods ter sprake komt geschiedt 
dit echter nimmer in abstracten, speculatieven zin, maar steeds in ver- 
band met hetgeen God wil en doet. Maar in dat verband wordt dan 
toch zooveel aangaande het wezen Gods medegedeeld dat zich daaruit 
een tamelijk wel omlijnd Godsbegrip kennen doet. In dit Godsbegrip 
treden de volgende trekken op den voorgrond: de eenheid en eenigheid 


1) 2 Kon. 20 :14: v‚vs; 2 Kron. 1677 w.w;sJes-3l: 1v.v. — 2.1 Kon. 
20 : 42; 22 :-20.v.v.; 2 Kon. 6 : 22; 2 Kron. 25 :7.v.v.; Jer. 21 :4 v.v. — 
ORNOns 110031, ZeKon..8 2135 9: 2evevi o-r 4) 1 Kon, 20722 viv; 
BEKO 61: B v.vs — #5) '1-Kon; 14 4-12; 2,Kon. 1:4;8:105 2071 9iv. — 
6) 1 Sam. 9 : 20. 
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Gods, waarbij evenwel de onderscheiding van Vader, Zoon en Geest, 
zich, zij het al niet in uitgewerkten vorm, gelden doet; voorts de 
almacht en souvereiniteit Gods, waarbij er nadruk op wordt gelegd dat 
God is de schepper en onderhouder van alle dingen, die alles regeert 
en bestuurt, zoodat ook de heidensche wereldmacht Hem gehoorzaam 
is; eindelijk de heiligheid en rechtvaardigheid Gods, waardoor Hij 
zonde en onrecht bezoekt, zoomede Zijne liefde en ontferming, waar- 
door Hij ook in Zijne oordeelen genadig is; Hij bedoelt door die oor- 
deelen te brengen tot boetvaardigheid om aan degenen die boetvaardig 
zich betoonen nog wederom Zijne gunst te bewijzen. Nevens deze ont- 
sluiering van het wezen Gods komt nu het wijzen op den band waar- 
door de mensch aan God verbonden wordt. Hierbij moet vooral de 
aandacht gevestigd worden op de gansch eigenaardige betrekking 
waarin God tot het volk Israël staat. De almachtige schepper en onder- 
houder van hemel en aarde heeft Zich aan Israël geopenbaard als 
Jhvh, de getrouwe en onveranderlijke Verbondsgod. Er is tusschen 
God en Israël een bizondere band gelegd, waardoor Israël zich onder- 
scheidt van de overige volken. In dezen band rust eenerzijds Gods 
recht op den dienst van Israël en daaruit vloeit daarom voort Gods 
gestrenge wrake over Israëls zonden, maar in dezen band wortelt ook 
anderzijds Gods blijvende liefde en daaruit vloeit voort de hope dat er 
na de bezoeking altoos weder een tijd van genade zal volgen en nog 
een overblijfsel zal behouden worden. Hoewel deze band tusschen God 
en Israël als volk in het profetenwoord op den voorgrond staat, wordt 
daarom toch ook de persoonlijke en individueele band niet uit het oog 
verloren : de profetieskent ook de behoefte van een zoekend menschen- 
hart naar gemeenschap met den levenden God.*) Aan den bizon- 
deren band die er tusschen Israël en Jhvh bestaat, ontleenen de 
profeten hunne krachtige maan- en strafredenen. Zij treden toch op 
tegenover een Israël dat den door God gelegden band schendt, en 
daarom vergeleken wordt bij eene overspelige vrouw, die de liefde van 
haren man met trouweloosheid beloont. Israël moet gedurig om zijn 
vergeten en verlaten van Jhvh bestraft worden, en daarentegen wor- 
den opgewekt om dien trouwen Verbondsgod lief te hebben en aan te 
hangen. Zoo worden in de woorden der profeten de geboden en in- 
zettingen Gods den volke voorgesteld en ingescherpt als Zijn wil, aan 
welken het heeft te gehoorzamen. Niet alleen echter hebben de pro- 
feten tot zulk een dienst van God op te wekken, maar menigmaal 





Games os 15: 
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moeten zij óok tegen een schijnbaar in acht nemen van dien dienst 
optreden en het ware karakter daarvan tegenover eene vervalschte 
opvatting in het licht stellen. Zoo hebben zij niet alleen te strijden 
tegen afgoderij en allerlei heidensche praktijken der waarzeggerij en 
tooverij, maar evenzeer tegen eene paganiseering, een verheidenschen, 
van den dienst van Jhvh, zoowel als tegen werkheiligheid en religieus 
formalisme. Gods wil heeft voorts niet alleen betrekking op Zijn dienst 
maar ook op de verhouding tot den naaste. Daarom wekt de profetische 
prediking ook tot naleving van de tweede tafel der wet op, tot welk 
einde het aan de bizondere toepassing en nadere uitwerking van den 
eisch van onderscheidene geboden niet ontbreekt. 

Eene bizondere plaats bekleedt in de profetische prediking de Escha- 
tologie, weshalve we van deze nog even afzonderlijk dienen te handelen. 
Onder Eschatologie verstaat men de leer der laatste dingen, en ten 
aanzien van de profetie wordt nu deze term bizonder gebruikt om daar- 
mede aan te duiden de in haar herhaaldelijk uitgesproken verwachting 
van eene toekomst waarin een vreeselijk gericht zal gaan over de 
goddeloozen, en een heerlijke heilstijd zal aanbreken voor de godvruch- 
tigen. Met dit uitzicht hangt ten nauwste samen de verwachting van 
den Messias, dien de profetie schildert als een mensch, een groot en 
machtig koning, die echter tevens van Goddelijken oorsprong is, en door 
wiens komst die heerlijke toekomst zal worden ingeluid. Vroeger heeft 
men een tijd lang gemeend dat deze Eschatologie eigenlijk niet tot het 
wezen der profetische prediking behoorde. Voor zoover men de escha- 
tologische trekken die in de profetie voorkwamen nog als authentiek 
wilde erkennen was men er op uit de beduidenis daarvan te verkleinen. 
Maar wat men als authentiek wilde erkennen beperkte zich tot een 
minimum. Met name de figuur van den Messias werd uit de profetie 
van vóór den tijd der ballingschap geheel uitgeschakeld. Van eene 
heilsverwachting wilde men vóór dien tijd eigenlijk ook niet weten. 
De Eschatologie der vóór-exilische profeten zou zich beperkt hebben 
tot de verwachting van een komend gericht, — en elke profetische uit- 
spraak welke zich met deze veronderstelling niet rijmen liet werd door 
het operatie-mes der kritiek uitgelicht. *) In de laatste jaren is men er 
echter heel anders over gaan denken. Er zijn mannen opgestaan die 
met klem van redenen hebben betoogd dat achter de eschatologische 
prediking der profeten eeuwenoude volksverwachtingen liggen, waar- 


1) Vgl. vooral Paul Volz, Die vorexilische Jahweprophetie und der 
Messias, Göttingen 1897. Ook hier is Wellhausen de geestelijke vader. 
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mede de echtheid van alle door de vroegere kritiek uitgeworpen escha- 
tologische stukken weder wordt gehandhaafd. °) Deze profetische Escha- 
tologie is de ontsluiering van den Goddelijken heilsraad, en openbaart 
het einddoel waarop heel de Godsopenbaring is gericht, waarop ook de 
roeping van Israël doelt. Het Godsrijk dat in Israël voorloopig en 
schaduwachtig, en daarom gebrekkig, wordt gerealiseerd, zal in de toe- 
komst in volle werkelijkheid op volmaakte wijze geopenbaard worden. 
De macht van het booze zal worden gebroken, en Gods glorie zal in 
Zijne werken weder luisterrijk uitstralen. Dat zal het werk zijn van den 
Messias, die onder het Nieuwe Verbond in den persoon van onzen 
Heere Jezus Christus verschenen is. 

Ook aan de sociale verhoudingen wordt in de profetische prediking 
eene breedere plaats ingeruimd dan men oppervlakkig wellicht zou 
denken. ®) Reeds in Samuël's schildering van het despotisme des konings 
hebben de sociale veranderingen welke van het optreden van het 
koningschap het gevolg zullen wezen een belangrijk aandeel. ®) Van 
Elia weten wij hoe hij het sociale onrecht en den gerechtelijken moord 
door Achab aan Naboth begaan bestraft. *) En wie de profetische ge- 
schriften eens bepaaldelijk met het oog op de sociale toestanden door- 
leest wordt door de talrijkheid der hierop betrekking hebbende plaatsen 
verrast. De oorzaak van dit verschijnsel ligt in het feit, dat de sociale 


i) H. Gunkel heeft in zijn Zum religionsgeschichtlichen Verständniss 
des neuen Testaments, Göttingen 1903, bldz. 21—23 hiervoor de lijnen aan- 
gegeven, welke zijn uitgewerkt door H. Gressmann, Der Ursprung der 
israelitisch-jüdischen Eschatologie. Zie ook B. Baentsch, Prophetie und 
Weissagung, in Zeitschrift für wissenschaftliche Theologie 1908, bldz. 
457—485. Wel is het doel dezer studiën om de profetische Eschatologie af te 
leiden uit algemeene mythische voorstellingen der oud-Oostersche cultuurwereld, 
waartegen zeer ernstig bezwaar moet worden gemaakt, vgl. o.a. Ed. König, 
Das alftestamentliche Prophetentum und die moderne Geschichtsforschung, 
Güthersloh 1910, bldz. 46 v.v, 53 v.v, Geschichte der alftestamentlichen 
Religion?, bldz. 389 v.v, J. Ridderbos, De Messiaansche heilsbelofte en 
de nieuwere ontdekkingen, Kampen 1918. Maar daardoor kan toch niet ge- 
loochend de winste welke door dezen ommekeer voor eene betere waardeering 
der profetische prediking wordt afgeworpen. Voor deze kwestie is ook te ver- 
gelijken E. Sellin, Der alftestamentliche Prophetismus, bldz. 105—193. — 
2?) Voor de sociale prediking der profeten raadplege men Franz Walter, 
Die Propheten in ihrem sozialen Beruf und das Wirtschaftsleben ihrer Zeit, 
Freiburg im Breisgau 1900, Paul Kleinert, Die Profeten Israels in sozialer 
Beziehung, Leipzig 1905, Johannes Herrmann, Die soziale Predigt der 
Propheten, Gr. Lichterfelde-Berlin 1911, W. B. Bizzell, The social teachings 
of the Jewish prophets, a study in biblical sociology, Boston 1917, Ch. F. 
Kent, The social teachings of The Prophets and Jesus, New-York, 1917. — 
3) 1 Sam. 8: 10-18. — #4) 1 Kon. 21 : 17-19. 
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verhoudingen door’ de profeten in het nauwste verband worden gezet 
met de religie. Ook voor de sociale verhoudingen geldt Gods wil. Het 
is God die zich het lot van den maatschappelijk-verdrukte aantrekt. Tot 
den waren godsdienst behoort ook het oefenen van sociale gerechtig- 
heid. Den grond van alle sociale misstanden, die ook in de dagen der 
profeten blijkbaar vele en ingrijpend waren, zoeken zij daarom in den 
afval van Israëls God, en herstel verwachten zij alleen van de gods- 
dienstige en zedelijke verbetering des volks, van den terugkeer tot de 
oude paden, de ook in sociaal opzicht zoo belangrijke voorschriften 
der Mozaïsche wetgeving, ’) waarvan Israël zich had afgewend. De 
trekken welke in de sociale prediking der profeten voorts het meest op 
den voorgrond treden zijn de volgende. Krachtig veroordeelen zij het 
toenemend kapitalisme dat zich in Israël vooral in den vorm van groot- 
grondbezit vertoont: „wee dengenen, die huis aan huis trekken, akker 
aan akker brengen, totdat er geene plaatse meer zij.’ °) Striemend gee- 
selen zij de weelde waaraan zich de bezitters voor de oogen van het 
verarmde deel der bevolking te buiten gaan, zoowel in hunne kleeding 
en opschik ®) als in den bouw hunner huizen. *) In de scherpste bewoor- 
dingen laken zij de liederlijke festijnen en gelagen waaraan de gegoeden 
zich overgeven. °) Daaraan paart zich een krachtdadig protest tegen 
allerlei vorm van uitbuiting, °) tegen den hand over hand toenemenden 
woeker, met name tegen de graanspeculatie, °) alsmede tegen allerle; 
bedrog in den handel. ®) Vooral ook kanten zich de profeten tegen de 
meedoogenlooze hardheid waarmede insolvente schuldenaars werden 
bejegend, ®) en die tot een formeelen menschenhandel had geleid. 10) 
Met onvermoeide volharding en onbedwingbare kracht pleiten de pro- 
feten voor sociale gerechtigheid. Hunne prediking is vol van den eisch 
om wees en weduwe, verdrukte en vreemdeling recht te doen. }) In 
verband daarmede laten zij ook onophoudelijk hunne stem weerklinken 
tegen de omkoopbare rechters en vorsten, die steeds de rijken en mach- 
tigen begunstigen en bij welke de armen en geringen geen recht vinden 
kunnen. °°) Daarom is dan ook in het toekomstbeeld dat zij teekenen 


1) Zie hiervoor W. A. van Es, De eigendom in den Pentateuch, Kam- 
pen, 1909, bldz. 323 v.v. — 2 Jes. 5 :8. — 9% Zie b.v. Jes. 3 : 16— 
DEED IEI EER SEV gl Jer 22 v5d 18 kts vAms3 #15 tk BN, 
Jet SBE vs Am, 657 47, Go 1Zië Jer. 9: 4, vos Michse2 zelfevs, 
8 v. — 7) Am. 8: 4—6. — 8) Hos. 12 : 8v.; Mich. 6 : 10-12. — 
ENDArt 27 Ev Am: 20e 6308 AO: var U): Jes, 1esnl7; 10ne25 
Herer Ezecht 22:75 ‘Zachs7 à10%.-Mal 34.5. olè) mes, 14::23; 
DR he der HAS: 220 Dv. Ezech.t Ms: 2o.w.ne; Am: Dos Us Mich, 

3 : O1, 
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een der trekken, dat er geene verongelijking en verdrukking van den 
kleine en zwakke meer wezen zal. !) 

Niet weinig heeft eindelijk ook het profetenwoord te zeggen ten 
opzichte van de politiek. °) In de binnenlandsche politiek treedt op den 
voorgrond de verhouding tusschen profeten en koningen. Door een 
profetenwoord werd het koningschap bij zijn optreden, zij het ook niet 
met onverdeelde sympathie begroet; °) en het blijft het profetenwoord dat 
herhaaldelijk op de daden der koningen invloed oefenen wil. Koningen 
vragen ook zelve menigmaal de profeten naar het woord Gods. #} 
Tijdens David schijnen enkele profeten zelfs eene positie als vaste 
koninklijke raadslieden te hebben bezeten (Nathan, Gad). Doch ook 
wanneer de koningen den raad der profeten niet begeeren treden zij 
ongeroepen op om bepaalde regeeringsdaden aan te bevelen of op deze 
kritiek uit te oefenen. °) Zelfs deinzen zij voor een openlijk conflict niet 
terug met koningen die zich den dienst van Jhvh vijandig hebben 
getoond. Men denke aan Elia tegenover Achab, aan Jeremia tegenover 
Jojakim. Het gaat in de verhouding van koningschap en profetie ook 
hoofdzakelijk om dien dienst. Door het profetenwoord worden koningen 
geroepen tot den troon, opdat zij dezen dienst tegenover allerlei af- 
goderij handhaven, 6) en tegen de koningen welke de afgoderij begun- 
stigen keert zich de spits van het profetisch getuigenis in hare volle 
scherpte. Van veel meer gewicht nog is de profetische verkondiging in 
betrekking tot de buitenlandsche politiek. De groote staatkundige evo- 
lutiën welke de Voor-Aziatische wereld in deze periode doormaakte 
vinden alle hun terugslag in de profetie. Syrië, Egypte, Assur, Babel 
nemen in de profetische prediking eene belangrijke plaats in evenals de 
verschillende kleinere staten welke aan de beide Israëlietische rijken 
grenzen. Immer worden echter de politieke gebeurtenissen in de pro- 
fetie uit religieus oogpunt bezien. De vijandelijke grootmachten (Syrië, 
Egypte, Assur, Babel) treden elk op hunne beurt daarin op als de 
uitvoerders van Gods Raad, als de voltrekkers van Jhvh’s strafgericht 


1) Ezech. 45 : 8. — 2) Men vergelijke voor de betrekking tusschen 
profetie en politiek A. Dillmann, Die Propheten nach ihrer politischen 
Wirksamkeit, Giessen 1868, Fritz Wilke, Die politische Wirksamkeit der 
Propheten Israels, Leipzig 1913, Gunkel, Die Propheten, bldz. 31—67 Die 
Politik der Propheten. — 3) 1 Sam. 8: 7 v.v. — %) B.v.1 Kon.22:5; 
BeKon: 3 Ilse lO Zever s 221: b2iv.vas Jer: 2lweal lvis 3hA7 SS al An 
5) Zie 1 Sam. 15 : 16 v.v.; 2 Sam. 24 : 11 v.v.; 1 Kon. 20 : 13 v.v.; 
20e 17e vens 2e Kon. 20% 14sv.vsst 2 Kron ml 10:02 viv. LORE Set ORE 
255 20 2 37 5025 dav. ve ve Jes). 7 An3ev.veander. 220 enltwevsr tl TRV Gn 
SEEZEV; VA (BN gle2 Kon: 9:02 vive 
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aan Zijn zordig en afvallig Israël. Om dezelfde reden kan Jeremia geen 
heil verwachten van een pogen om Babel's juk af te werpen. !) Het 
zondig volk kan daarin niet voorspoedig zijn. Maar ook wederkeerig 
verkondigt de profetie aan elk der opeenvolgende wereldmachten den 
ondergang tot straf voor het bedreven onrecht, met name voor de 
overschrijding van de perken door Gods bedoelen hun gesteld. Som- 
wijlen kan zoo ook aan Israël met Gods hulpe de zege over de Godter- 
gende wereldmacht worden voorzegd. °) Doch niet alleen als tuchtroede, 
ook als verlossingsmacht treedt een enkele maal eene groote buiten 
landsche mogendheid op: zoo wordt Kores, de koning der Perzen, als. 
gezalfde van Jhvh begroet. ®) Wat nu Israëls eigen buitenlandsche 
politiek betreft, kenmerkt zich het standpunt der profetie door een be- 
sliste afkeuring van allerlei staatkundige allianties waardoor de Israëlie- 
tische koningen zich zochten te versterken, *) alsmede van de militaire 
toerustingen waardoor zij Israël tot een krachtigen krijgshaftigen staat 
poogden te maken. ®) Het streven om Israël te maken tot een macht 
die in het volkeren-tournooi der Voor-Aziatische wereld kon meetellen 
vond in de profetie onverdeelde afkeuring. In dit alles lag een gevaar 
voor verwereldlijking van Israël, waardoor het volk Gods zijne eigen- 
lijke roeping zou uit het oog verliezen. Buitendien brachten de diplo- 
matieke betrekkingen met andere staten en de van elders ingevoerde 
versterkingen van Israëls weermacht allicht mede een toenemen van 
vreemden, heidenschen invloed. €) Israël moest als het volk van Jhvh 
in de ure des gevaars alleen steunen op Hem, en in Zijne kracht zou 
het dan ook bij geringe sterkte en gebrekkige hulpmiddelen nog kloeke. 
daden doen. 7) 


1) Zie b.v. Jer. 27 : 12 v.v. — 2) Men denke aan Sanherib's veldtocht 
tegen Jeruzalem, 2 Kon. 18 : 13 v.v. — 59) Jes. 45: 1. — #) 2 Kron. 
MORA ATes 30 ten leew:v. NSL oel ev.verd Ezech, „174: 15svevs ; vHos. oml3s 
ERE Seles. 2m 7e Hos. 112 751100s4l3 ran 1400045 Mich. 5 : 9 v.; 
ZachmOr Oor rs MGL Jes. 20163417 einlO jo Jer. 22-25 7 Hos. n/u9. 
1) Zie b.v. 2 Kron. 16 : 8 v.; Jes. 7 : 4—9, 
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HOOFDSTUK XII. 


De voorzeggingen der profeten. 


E beteekenis van de voorzeggingen als bestanddeel van de pro- 
fetische prediking is beurtelings zoowel overschat als onderschat 
geworden. Overschat is ze soms door onze oude theologen 

„die wel eens ietwat neigden tot de voorstelling dat de profetische pre- 
diking geheel en al in het voorzeggen van toekomstige gebeurtenissen 
opging. }) Zeer ernstig onderschat is ze daarentegen door Kuenen en 
zijne school. Kuenen legt allen nadruk op het doel dat de profeten 
met hunne voorzeggingen moeten beoogen. „Het is hun te doen”, zegt 
hij „niet om mede te deelen wat geschieden zal, maar om aan te 
dringen op hetgeen geschieden moet.” ®) En in verband daarmee wil 
hij aan de voorzeggingen ook het eigenlijk karakter van toekomstvoor- 
spellingen ontnemen. Zij moeten in den geest der profeten eenvoudig 
worden opgevat „als bedreiging of belofte, als nadrukkelijke waar- 
‘schuwing of krachtige aanmoediging.” °) 

Tegenwoordig begint men echter meer en meer tot het juiste inzicht 
te komen, dat de profetische prediking zeker niet uitsluitend toekomst- 
voorspelling is, maar dat toch ook de toekomstvoorspelling wel degelijk 
een zeer wezenlijk bestanddeel van die prediking uitmaakt, en dat der- 
halve de voorzegging, al heeft zij ook mede ten doel als belofte of 
bedreiging invloed te oefenen op de harten en handelingen der hoorders, 
toch zeer beslist als ontsluiering van toekomende gebeurtenissen is te 
verstaan. f) 


1) Zoo geeft b.v. Campegius Vitringa, 7ypus doctrinae propheticae, 
Franequerae 1708, bldz. 2 deze definitie van profetie : „prophetia est praedictio 
casus aut eventus contingentis futuri temporis ex Revelatione Divina, eaque 
immediate excepta” Even verder zegt hij echter „Latius tamen recte dixeris, 
Prophetiam esse scientiam, declarationem ejus quod sciri nequit nisi ex revela- 
tione Divina.” Van een juister inzicht geeft ook blijk de definitie van 
H. Witsius, Miscellaneorum Sacrorum libri quattuor editio tertia, Herbornae 
Nassaviorum 1712, bldz. 11 v.: „Prophetia est cognitio et patefactio rerum 
arcanarum, quas quis non ex propria solertia neque ex aliorum relatu, sed ex 
coelesti atque extraordinaria Dei revelatione novit” — 2) Kuenen, De 
profeten en de profetie onder Israël,11,81. — 3) a.w.l1,82. — 4 Zoo 
zegt Giesebrecht, Die Berufsbegabung der alttestamentlichen Propheten, 
bldz. 6: „Ja, historisch betrachtet schneidet man der Prophetie das Herz aus, 
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En daarofn zal het wel geen nadere rechtvaardiging behoeven, dat, 
in verband ook met een aantal vragen die juist in betrekking tot de 
voorzeggingen gerezen zijn, aan de bespreking daarvan een afzonderlijk 
hoofdstuk wordt gewijd. 

Eene eerste vraag die daarbij aan de orde dient te komen is deze, 
hoeverre zich de grenzen der voorzeggingen uitstrekken. Volgens eene 
vrijwel algemeen gehuldigde opvatting worden de voorzeggingen steeds 
begrensd door den geschiedkundigen horizon des profeten. Voor zeer 
velen beteekent dit niets anders dan dat de profeet, wiens voorzeggingen 
uitsluitend berusten op een natuurlijk vooruitzien van zich ontwikkelende 
gebeurtenissen, daarin niet verder kan gaan dan in zooverre zich het 
toekomende uit het tegenwoordige, het wordende uit het zijnde ver- 
klaren laat. Dat deze beschouwing dan ook moet aanvaard worden 
door allen die geen reëele bovennatuurlijke openbaring aan de profeten 
erkennen, springt in het oog. Maar evenzeer is het vanzelfsprekend, 
dat voorzoover de beperking der voorzeggingen tot den historischen 
gezichtskring der profeten op zulke loochening der reëele Godsopen- 
baring is gebaseerd, wij te doen hebben met een onbewezen en onbe- 
wijsbaar vooroordeel, dat met het uitdrukkelijk getuigenis der profeten 
zelve strijdt. 

Er zijn echter ook geleerden, die als König met de meeste beslist- 
heid den bovennatuurlijken oorsprong der profetie handhaven en noch- 
tans meenen de boven aangeduide begrenzing te moeten aanvaarden, 
wijl God zichzelf zulke beperking zou hebben opgelegd ten einde in 
de eerste plaats op de tijdgenooten der profeten op eene voor hen 
algemeen-verstaanbare en werkelijk-doeltreffende wijze te kunnen in- 
werken. }) Men verstaat dan onder historische begrenzing van den 
profetischen horizon dat de voorzegging door God nooit verder in de 
toekomst is uitgestrekt geworden dan het historische materiaal van een 
bepaalden tijd (personen, zaken en verschijnselen) telkenmale toeliet, en 
nooit zoover, dat gebruik ware gemaakt geworden van historisch materiaal 
dat binnen een bepaald tijdvak nog niet bestond. °) 

Overzien wij de feitelijke gegevens, zooals deze in de door het Oude 
Testament ons overgeleverde voorzeggingen voor ons liggen, dan kan 


wenn man ihr die Vorhersagung raubt.” En Gunkel laat zich aldus hooren, 
art. Propheten in Die Religion in Geschichte und Gegenwart, IV, 1881 : „Nie- 
mals ist in Israel ein Prophet erstanden, dessen erstes Wort nicht die 
Verkündigung eines Ereignisses der nächsten Zukunft gewesen wäre” — 
1) König, Der Offenbarungsbegriff des Alten Testamentes, II, 313. — 
2) Zie b.v. a. w. IL, 312 v. 
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zeker kwalijk worden gezegd dat deze de genoemde meening begun- 
stigen. Wij behoeven slechts aan een enkel treffend voorbeeld te her- 
inneren, zooals de hoofdstukken 40—66 van het boek Jesaja, waarin 
gesproken wordt van de inname van Babel door den Perzen-koning 
Cyrus en den terugkeer der verbannen Joden naar hun land, eene 
voorzegging, welke, is de overlevering die deze hoofdstukken aan Jesaja 
toeschrijft juist, bijna twee eeuwen voor hare vervulling is gegeven, in 
een tijd waarin het historisch materiaal dat zij gebruikt in geenen deele 
reeds voorhanden was. 

Men neemt echter algemeen aan dat de overlevering in de toewijzing 
van allerlei voorzeggingen aan bepaalde profeten niet met de werke- 
lijkheid overeenstemt. Met andere woorden dat tal van voorzeggingen 
onecht zijn. We stuiten hiermede op eene zeer ernstige moeilijkheid 
bij de beantwoording van de vraag of de voorzeggingen worden be- 
grensd door der profeten geschiedkundigen horizon. 

Wel acht men deze moeilijkheid te kunnen ontgaan door zich te 
beperken tot die profetieën wier historische dateering en echtheid on- 
betwist vaststaat, zooals bij voorbeeld die van Amos, Hosea en Jeremia. 
Men houdt zich voor gerechtigd in deze profetieën de bedoelde be- 
grenzing als feitelijk bestaande te constateeren, en trekt daaruit de con- 
clusie dat ook voor de overige voorzeggingen gelijke regel gelden moet. *) 
Maar hiertegen bestaat zeer ernstige bedenking. In de eerste plaats 
mag er wel op worden gewezen, dat de dateering en echtheid slechts 
van het kleiner deel der profetieën onbetwist vaststaat, en dat in de 
in hoofdzaak voor authentiek gehoudene nog weder tal van stukken 
en stukjes door deskritiek zijn aangevochten geworden. Wil men dus 
uit datgene wat men in de onbetwist-echte gedeelten der profetieën 
heeft waargenomen besluiten trekken, dan maakt men gebruik van eene 
zeer onvolkomene inductieve methode. Eene inductie die tot eene 
hoogst ernstige logische fout leidt, wanneer men aan den dus gevonden 
maatstaf weder de overige profetieën gaat toetsen en op grond van 
het daarin gebezigde historische materiaal den datum dier profetieën 
gaat vaststellen. °®) In de tweede plaats dient niet uit het oog verloren 


1) Vgl. König aw. 11,313. — 2 Vgl. König t.a.p.: „Kann aus dem 
in einer Prophetie verwendeten geschichtlichen Material die Offenbarungszeit 
derselben erschlossen werden? Ja.” Als dus Dr. A. van der Flier G. Jzn. 
in eene bespreking van mijne dissertatie in Theologische Studiën 1912, bldz. 
65 het mij als eene onbillijkheid aanrekent wanneer ik opmerk dat de latere 
dateering van sommige profetieën mede op grond van de begrenzing der voor- 
spelling binnen der profeten historischen gezichtskring geschiedt, dan kan de 
verwijzing naar deze uitspraak van König het onrechtvaardige van dit ver- 
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dat juist al’ die voorzeggingen, welke, indien zij authentiek mochten 
geacht worden, tegen de beperking tot den geschiedkundigen horizon 
zouden pleiten, door de kritiek worden aangevochten. Wij willen niet 
beweren dat zij alleen daarom door de kritiek worden bestreden ; maar 
het feit dat juist deze worden bestreden geeft ernstig bezwaar tegen 
eene conclusie welke alleen op de onbestreden profetieën wordt ge- 
bouwd. En eindelijk wil het ons voorkomen, dat uit het feitelijk niet 
overschrijden van zekere grens door bepaalde voorzeggingen nog niet 
kan worden geconcludeerd dat dit ook metterdaad de grens der voor- 
zeggingen is. Indien bij een zeker aantal voorzeggingen een bepaalde 
grens in acht genomen wordt, dan is het nog allerminst zeker dat er 
niet andere voorzeggingen zouden zijn, die zich aan deze grens niet 
houden. 

Trouwens, zelfs al beperken wij ons tot die voorzeggingen, wier 
echtheid en dagteekening onbetwist vaststaat, dan is het aan ernstigen 
twijfel onderhevig of men inderdaad gerechtigd is tot de stelling dat 
zij zich beperken tot der profeten historischen horizon. Het is bekend 
genoeg dat Jeremia niet alleen het gaan in ballingschap, maar ook meer 
dan eens den terugkeer uit de ballingschap heeft geprofeteerd. *) Wel 
is waar worden tegen onderscheidene van deze voorzeggingen door de 
kritiek bezwaren ingebracht, maar, zondert men de opinie van een 
enkelen zeer radikalen criticus uit, dan kan men alles saamgenomen toch 
het feit dat Jeremia het einde der ballingschap heeft aangekondigd voor 
historisch vaststaande verklaren. ®) Maar deze voorzegging kan men 
toch bezwaarlijk laten vallen binnen des profeten geschiedkundigen 
horizon. Waar waren in zijn tijd de historische personen of omstandig- 
heden welke tot zulk een wederkeer leiden konden? Wil men niet 
spelen met woorden dan moet men toegeven dat Jeremia hier de 
grenzen van zijn historischen gezichtskring overschrijdt. In het bizonder 
willen we daarbij nog de aandacht vestigen op de zeventig jaren welke 
bij dezen profeet meer dan eens voorkomen. ®) Deze geven niet aan 
den duur der ballingschap, zooals men gewoonlijk veronderstelt, maar 


wijt in 't licht stellen. Er zijn trouwens nog tal van bewijsplaatsen uit de 
exegetische litteratuur aan te voeren, die de juistheid van de door mij gemaakte 
opmerking bevestigen. — |) Zie Jer. 27 : 22; 29 : 10 v.v, en met name 
de hoofdstukken 30—33. — 2) Zoo wordt althans de echtheid van 29:10 
algemeen erkend ; slechts Duhm in zijn commentaar en Hans Schmidt in 
Die Schriften des A. T. in Auswahl, 2° Abt. 2er Bd. bldz. 329 bespeuren 
hier de hand van een lateren bewerker. Eveneens wordt, met uitzondering 
alleen van Duhm, niet getornd aan 25 : 11® in de lezing der LXX xat dov- 
Aeboovoiw Èv rog ESveow iBdouirevra Ern. — 2) Jer. 25 : 11 v. en 29 : 10. 
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der Babylonische heerschappij, gelijk uit de teksten zelf duidelijk is. *) 
Nu is het om het even of men het getal zeventig hier bloot voor een 
rond getal houdt dan wel daarin eene preciese tijdsbepaling meent te 
mogen zien ®); in elk geval toch wordt daardoor de Babylonische machts- 
periode als betrekkelijk kort geteekend. En dan durven wij staande te 
houden dat de profeet hier wederom zijn historischen gezichtskring 
overschrijdt. Waar waren in zijn tijd de historische personen en om- 
standigheden, welke aan de in zoo forsche kracht opkomende macht 
van Babel een zoo spoedig einde zouden bereiden ? 

Intusschen wij mogen om de eerder genoemde redenen ons onder- 
zoek naar de vraag of de voorzeggingen worden begrensd door den 
historischen gezichtskring der profeten niet bepalen tot de onbetwist- 
echte en met zekerheid dateerbare profetieën, en zullen ons dus ge- 
noodzaakt zien met een enkel woord ook de kwestie der echtheid van 
althans eenige der voornaamste dezer profetieën aan te roeren. 

In de eerste plaats dan nemen wij de aan Jesaja toegeschreven voor- 
zegging van Juda's wegvoering naar Babel, welke zoowel in het boek 
Jesaja ®) als in Koningen f) voorkomt. We laten de vraag of de hoofd- 
stukken Jes. 36—39 van Jesajas eigen hand zijn, als niet ter zake 
doende, rusten en beperken ons alleen tot de bespreking van de 
historiciteit der bedoelde voorzegging, eene voorzegging welke natuur- 
lijk verre buiten des profeten historischen gezichtskring valt. De 


1) Voor wat Jer. 25 : 11 betreft staat het in den Masoretischen tekst duide- 
lijk te lezen; er is sprake van eene onderwerping van alle volken van West- 
Azië onder de macht van Babel. Wel geeft men gewoonlijk de voorkeur aan 
de lezing van de LXX waarin Babel niet wordt genoemd, terwijl dan vs. 12 
voor onecht wordt verklaard, maar afdoende gronden zijn hiervoor tot dusverre 
niet aangevoerd. In Jer. 29 : 10 is sprake van de vervulling van 70 jaren aan 
of voor Babel (2227), niet in Babel zooals onze Stat. Vert. heeft. Daarmede 


kan moeilijk iets anders dan de duur van Babel's heerschappij worden bedoeld. 
Deze opvatting wordt gedeeld door Hölscher, Die Profeten bldz. 385. En 
ook Duhm schijnt bij 29 : 10 aan de gewone opvatting te twijfelen : „Ubri- 
gens scheint es, dass hier die 70 Jahre Babels nicht eigentlich auf das Exil der 
Judäer, sondern auf die ganze Zeit zu beziehen sind, wo Babel die Vormacht 
der Welt war’. — 2) In elk geval verdient het opmerking dat het getal 
70 zeer nauw met de werkelijkheid overeenkomt. Rekent men den aanvang der 
Babylonische heerschappij vanaf den val van Ninevé in 607, waarbij het 
Assyrische rijk onder Babyloniërs en Meden verdeeld werd en Syrië onder 
Babel's invloedssfeer kwam (Lehmann-Haupt, Israel, seine Entwicklung 
im Rahmen der Welfgeschichte, Tübingen 1911, bldz. 148 v. v.), dan komt men 
met het jaar 538, waarin Cyrus Babel veroverde, precies in het zeventigste jaar. 
Deze nauwkeurige overeenstemming van het getal 70 met den werkelijken duur 
der Babylonische machtsperiode brengt er Hölscher toe, t.a.p., hierin een 
vaticinium ex eventu te zien. — 3) Jes. 39:6v. — % 2 Kon. 20:17 v. 
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gronden waarop deze historiciteit door de meeste critici wordt in twijfel 
getrokken zijn werkelijk uiterst zwak. Wanneer men aanvoert dat hier 
de ballingschap wordt aangekondigd zonder zedelijke motiveering, en 
verzekert dat Jesaja, wijl het bezoek zonder twijfel eene politieke onder- 
neming beoogde, waarvan Hizkia zich niet geheel en al afkeerig scheen 
getoond te hebben, eene zeer scherpe bestraffing zou hebben doen 
hooren, ') dan berust dit op eenzijdige verklaring van het hier geschil- 
derde optreden van Jesaja. Al spreekt toch de profeet niet met zoovele 
woorden zijne afkeuring uit, in zijne vragen schemert die afkeuring niet 
onduidelijk door, en als daarop onmiddellijk de onheilsvoorzegging volgt, 
is de bestraffing, ook al wordt ze niet rechtstreeks uitgesproken, 
scherp genoeg. Verder schijnt het eenige objectieve argument, dat 
de voorzegging aanvangt met de woorden: „Zie de dagen komen,’ 
welke bij Jeremia herhaaldelijk en bij Jesaja overigens nooit voorkomen. °) 
Dat echter ook dit argument weinig conclusief is, zal men vermoedelijk 
wel willen toegeven; waarom zou Jesaja niet een enkele maal eene uit- 
drukking kunnen gebezigd hebben die bij Jeremia veelvuldig gevonden 
wordt? Als een bewijs hoe weinig steekhoudende argumenten tegen de 
echtheid dezer voorzegging kunnen worden ingebracht diene, dat niet 
alleen conservatieve exegeten °) deze zijn blijven erkennen, maar dat zij 
ook door anderen wordt waarschijnlijk geacht, alleen met dien ver- 
stande dat hier niet de Babylonische ballingschap van 597/586 wordt 
bedoeld. ©) Wat dit laatste betreft moet inderdaad worden toegestemd, 
dat in de uiterst beknopte voorzegging, zooals wij die in Jes. 39 : 6 v. 
en 2 Kon. 20 : 17 v. bezitten, van eene verwoesting van Jeruzalem en 
van den tempel, of van eene wegvoering van het volk niet wordt ge- 
sproken ; niemand zal echter kunnen staande houden dat dit in de voor- 
zegging niet kan begrepen zijn; veeleer geeft de aangekondigde weg- 
voering van al het koninklijk bezit en van de koninklijke familie alles- 
zins aanleiding om aan den ondergang van den geheelen staat te denken. 

Eene voorzegging van de wegvoering naar Babel hebben we ook 
van Jesaja's tijdgenoot Micha. °) Het vraagstuk van de echtheid dezer 
voorzegging hangt samen met de meer omvattende kwestie of de hoofd- 
stukken 4 en 5 als geheel aan Micha kunnen worden toegekend. Te 
dien aanzien zijn de opinies der geleerden zeer verdeeld. Terwijl door 


ij Duhm en Marti in hunne commentaren ter plaatse. — ?% Duhm 
tap. — 3 Zooals Franz Delitzsch en von Orelli in hunne com- 
mentaren ter plaatse. — %) Zie Dillmann in zijn commentaar ter plaatse ; 
Hans Schmidt a.w. bldz. 14; Sellin, Einleitung in das A. T.?, bldz. 
86, — 5) Mich. 4 : 10. 
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sommigen deze hoofdstukken, met of zonder voorbehoud van enkele 
echte verzen, voor onecht worden verklaard, *) willen anderen met meer 
of minder reserves de echtheid handhaven. °®) Al de gronden welke door 
de bestrijders der echtheid worden te berde gebracht zijn volgens de 
verdedigers geheel en al nietig;®) terwijl zij hunnerzijds tal van ge- 
wichtige argumenten ten gunste van de echtheid weten aan te voeren. *) 
Toch is ook voor de meeste verdedigers der echtheid in elk geval de 
voorzegging der Babylonische ballingschap een steen des aanstoots, en 
nemen zij aan dat de woorden „en tot in Babel komen’ eene later 
ingelaschte glosse zijn. °) Nu wordt evenwel van de andere zijde weer 
sterke nadruk gelegd op het feit dat deze woorden èn zakelijk èn 
formeel een onmisbaar bestanddeel van het geheele vers vormen. °) 
Wanneer we dan voorts in aanmerking nemen dat juist in de eerste 
helft van het vers onder meer een grond voor de echtheid der bestreden 
hoofdstukken wordt gezocht, wijl hierin de tijd van Micha duidelijk 
doorschemert, 7%) dan gevoelen we dat het dus blijkbaar met de echtheid 
der aangevochtene woorden nog niet zoo bijster ongunstig staat. 
Onder de profetieën van Jeremia tegen de heidenvolken komt eene 
voorzegging voor van Babel's ondergang, °) waarin ook met name de 
Meden als oorzaak daarvan worden genoemd. ®) Zoo goed als algemeen 
worden deze hoofdstukken aan Jeremia ontzegd. '®) Als zakelijke gron- 
den daarvoor vinden we aangevoerd dat in deze profetie de val van 


1) Stade in het Zeitschrift für die alttestamentliche Wissenschaft 1881, 
bldz. 161 v.v, 1883 bldz. 1 v.v.; Wellhausen, Die kleinen Propheten 3, 
bldz. 142 v.; Nowack, Marti en J. M. P. Smith in hunne commen- 
taren; Cornill, Einleitung in die kanonischen Bücher des A. T.7 bldz. 
198 v.v.; Guthe bij“Kautzsch Die H. Schrift des A. T.3 II, 51 v.v.; en 
anderen. — 2) B.v. Robertson Smith, The prophets of Israel, bldz. 
430 v.; Wildeboer, De profeet Micha, Leiden 1884, De letterkunde des 
Ouden Verbonds naar de tijdsorde van haar ontstaan 3, Groningen 1903, bldz. 
145 v.; J. W. Pont, in Theologische Studiën 1889, bldz. 439 v. v.; Kuenen, 
Historisch-critisch onderzoek naar het ontstaan en de verzameling van de 
boeken des Ouden Verbonds? II, 375 v.v.; V. Ryssel, Untersuchungen 
über den Textgestalt und die Echtheit des Buches Micha, Leipzig 1887 ; 
Elhorst, De eol van Micha, Arnhem 1891; König, Einleitung in das 
A. T. bldz. 328 v.; Keil en von Orelli in hunne commentaren; Hans 
Schmidt, a. w. bidz. Rei v.; Sellin a.w. bldz. 109. — 5) Vgl. Sellia 
tap — ©) tap — 5) Zoo ook Driver, An Introduction to the 
Litterature of the Old Testament? Edinburgh 1909, bldz. 329, die overigens 
geen oordeel uitspreekt. — 6) Marti, Duhm enJ.M.P. Smith t.a.p. — 
1) Sellin t.a. p. Vgl. ook Wellhausen a.w. bldz. 144. — 8) Jer. 
50 en 51. — 9% Jer 51 : 28. — 10) Alleen door von Orelli in zijn 
commentaar wordt nog de echtheid gehandhaafd; terwijl Steuernagel, Lehr- 
buch der Einleitung in das A. T., bldz. 563 v. ten minste nog aan een echten 
kern vasthoudt. 
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Babel onmiddellijk wordt aanstaande geacht, dat de tempel reeds als 
verwoest en de Joden reeds als in ballingschap worden voorgesteld, en 
dat we hier een geest van wraakzucht aantreffen die aan Jeremia ge- 
heel en al vreemd is. }) Hiertegen zij echter opgemerkt, dat uit 51 : 46 
blijkt dat de val van Babel toch niet zoo heel spoedig werd verwacht, 
dat voorts rekening moet worden gehouden met den profetischen stijl 
die zich in het toekomende als reeds tegenwoordig zijnde verplaatst en 
inleeft, dat Jeremia die de verwoesting van stad en tempel als een 
oordeel Gods over Juda heeft aangekondigd ook zeer goed weder Gods 
wrake over de verwoesters kan aankondigen. Als formeel-litteraire 
gronden vinden we opgegeven, dat onderscheidene uitdrukkingen in 
deze hoofdstukken overeenkomst vertoonen met zegswijzen van Ezechiël 
of van door de kritiek onecht verklaarde bestanddeelen van Jesaja 
(40—66, 13 en 14), en vooral dat hier zooveel citaten gevonden wor- 
den uit het boek Jeremia zelf. °) Intusschen kan uit eene zekere over- 
eenkomstigheid van uitdrukkingswijze nog geen litteraire afhankelijkheid 
worden bewezen, vooral niet bij de profeten die zich nog wel eens 
door stereotype termen kenmerken. ®) En zelfs al ware een litteraire 
afhankelijkheid aan te nemen dan zou het toch altoos uiterst moeilijk 
vallen te beslissen aan welke zijde de prioriteit gevonden werd. Wat 
eindelijk de talrijkheid der citaten uit Jeremia zelf betreft, dit bewijst 
niets tegen de echtheid dezer hoofdstukken, maar pleit er veeleer vóór, 
wijl Jeremia bizonder gaarne zichzelf citeert. *) 


t) Vgl. vooral Driver a.w. bldz. 266 v. — 2) Zie vooral Cornill 
a.w. bldz. 179. — 3) Vgl. bldz. 119 v. — #4) Men vergelijke slechts 1 : 10 
GERIN evene 18 v‚met 19 7.20; 2 7 28'met 11 5 135 446 Mee Onhe 
4 :8 met 6 : 26; 5 : 9 met 5 : 29 en 9: 9; 6 : 13—15 met 8 : 10-12; 
6 : 24 met 49 : 24; 7 : 3 met 18 : 11 en 26 : 13; 7 : 6 met 22 : 3; 7:16 
met 11 : 14 en 14: 11; 7 : 23 met 11 : 4; 7 : 24 met 11 : 8; 7 : 25 met 
E20 on 2019 35 [hen 44 5As 1: 20 met 17 5235 Arenalkmet 
ONES IIA SEN Ir CFO N 33 met. 10744, TOT 
en 34: 20; 7 : 34 met 16 : 9 en 25 : 10; 8 : 14 met 9 : 15 en 23 : 15; 
8: 15 met 14 : 19; 9 : 16P met 49 : 37P; 15 : 2 met 43 : 11; 15 : 4 met 
nes 20 187 15 5.13 v. met 1/ % 39,5 16 5 42 met 25/7: 3388 
WEE NMAvi met 23 a Tay: 17 : 10P met 32: 198; 17 :'25 met 22:04 
BER RI deS et ener volaook 35kseld rel8en 16 met, 19,8 lILD 
met 32 : 29: 21 : 9 met 38 : 2; 21 : 10° met 34 : 2; 23 : 6 met 33 : 16; 
24 : 7e met 30 : 22; 24 : 8—10 met 29 : 17 v.; 27 :6P met 28:14P; 27:15 
met 29 : 9; 42 : 15-18 met 44 : 12-14; 48 : 7b met 49 : 3P; 48 : 47 met 
49 ; 6, 39; 49 : 22 met 48 : 40, 41b. Wanneer men nu het aantal overeen- 
komende plaatsen uit de hoofdstukken 50 en 51 (50 : 13 met 49 : 17; 50: 30 
met 49 : 26; 50 : 40—46 met 49 : 18, 6 : 22—24 en 49 : 19-21; 51 :15— 
19 met 10 : 12—16) met de hierboven opgegevene vergelijkt, zal men zien dat 
daarin hoegenaamd geene overschrijding der gewone maat van Jeremia's zelf- 
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Ook op naam van Jesaja hebben we, afgedacht van de hoofdstukken 
40-66, waarover we straks hopen te handelen, twee profetieën tegen 
Babel, nl. 13 : 1—-14: 23 en 21 : 1-10. Algemeen worden deze aan 
Jesaja ontzegd en aan de tweede helft der ballingschap toegewezen. °) 
Vragen wij naar objectieve gronden voor deze onechtverklaring dan 
ontvangen wij weinig antwoord. Ook hier wordt er wel weder op ge- 
wezen dat in de voorzegging de Joden als in ballingschap worden voor- 
gesteld, en de bevrijding daaruit wordt aanstaande geacht; ®) maar 
daartegen moet ook hier weer worden herinnerd aan de eigenaardigheid 
van den profetischen stijl. Schijnbaar ernstiger is de bedenking dat hier 
wordt in uitzicht gesteld de verlossing uit een ballingschap waarmee 
van te voren nog niet was gedreigd. ®) Deze bedenking wordt echter 
gemakkelijk ondervangen indien men in het oog houdt dat de ordening 
der profetieën in het boek Jesaja niet naar chronologisch principe heeft 
plaats gehad. Indien we mogen aannemen dat de beide profetieën tegen 
Babel posterieur zijn aan de voorzegging welke wij vinden in Jes. 
39 : 6 v., en dat met hfdst. 13 een tweede verzameling Jesajaansche 
profetieën aanvangt welke geheel los aan de eerste verzameling (hfdst. 
112) is verbonden geworden, valt het genoemde bezwaar geheel weg. 
Ten slotte vinden we nog eene verwijzing naar een tweetal laat- 
Hebreeuwsche woorden, *) waarvan het eene in elk geval toch nog wel 
vóór Jesaja voorkomt, ®) en het andere een zeer enkele maal ook in de 
poëzie gevonden wordt. °®) Maar al zouden we hier werkelijk te doen 
hebben met een paar woorden die in de ons bekende litteratuur niet 
vroeger dan de ballingschap voorkwamen, zou daarmee dan de exilische 
oorsprong van de in‚geding zijnde voorzeggingen zijn bewezen? Wie 
zal zeggen wanneer zulke woorden in de gesproken taal, waarin ze 
zeker eerder voorkomen dan in de geschreven taal, het eerst opduiken? 
en wie zal dan de mogelijkheid betwisten dat een auteur eens een 
enkele maal bij uitzondering reeds zulk een woord uit de spreektaal 
bezigt eer het in de schrijftaal gemeengoed geworden is? 

Wij hebben ons in de bespreking der behandelde voorzeggingen be- 


citeering op te merken valt. Zeer ten onrechte beweert daarom Cornill 
t. a. p. „in derartiger Weise kann aber kein Autor bei sich selbst zu Gast 
gehn” — het gegeven overzicht bewijst dat Jeremia het doef. — !) Zelfs 
Delitzsch geeft deze voorzeggingen tegen Babel, hoewel eigenlijk slechts 
aarzelend, prijs. — 2 Bij Driver a.w. bldz. 212, en Sellin a.w. bldz. 
84. — 3) Bij Sellin tap. — % Bij König a.w. bldz. 320. — 


5) NL de negatie ba Hos. 7:2; 9:16. Bovendien vrij vaak in de poëzie. — 
°) Het verb. in Hiph. mawn, alleen Ps. 33 : 14 en Hoogl. 2 : 9. 
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paald tot het toetsen van de argumenten welke tegen hunne echtheid 
worden aangevoerd. Van het bieden van gronden vóór hunne echtheid 
hebben wij ons onthouden, niet wijl deze niet te geven zouden zijn, 
doch wijl het ons voorkomt geen stelregel van deugdelijke wetenschap 
te mogen wezen, de echtheid van het overgeleverde en de juistheid 
van de overlevering alleen dan te aanvaarden wanneer deze eerst exakt 
bewezen wordt. Indien geen steekhoudende gronden daartegen worden 
aangevoerd dient zulke echtheid te worden erkend. En daarom meenen 
wij op grond van het besprokene de echtheid der behandelde voor- 
zeggingen te mogen staande houden, en als gevolg daarvan den regel 
dat de voorzegging wordt begrensd door des profeten geschiedkundigen 
horizon te mogen verwerpen. 

Wij zouden ons nu ook gerechtigd kunnen achten van dit punt af te 
stappen. Nu we door een aantal voorbeelden hebben aangewezen dat 
bedoelde regel niet opgaat, mag de verwerping daarvan voldoende ge- 
rechtvaardigd heeten. Volledige bespreking van alle voorzeggingen is 
niet noodig. Toch gelooven wij, om het groote gewicht dat daaraan te 
hechten is, en met name wijl het hier grootere samenhangende stukken 
geldt, ook enkele woorden te moeten wijden aan het tweede gedeelte 
van Jesaja (hfdst. 40—66) en de voorzeggingen in het boek Daniël. 
Het ligt in den aard der zaak dat eene volledige behandeling van het 
vraagstuk der echtheid van deze beide Schriftgedeelten hier onmogelijk 
is. We willen alleen de vraag onder de oogen zien of tegen deze echt- 
heid zóó ernstige en onwederlegbare bedenkingen zijn ingebracht, dat 
we van een beroep op deze profetieën voor de stelling dat de voor- 
zeggingen niet worden begrensd door der profeten historischen horizon 
moeten afzien. 

Dat de hoofdstukken 40—66 niet van Jesaja zijn en — bij alle ver- 
schil van meening omtrent de verdere litteraire historie van dit ge- 
deelte — in geen geval vroeger te dateeren dan tijdens de Babylonische 
ballingschap, en wel tegen het einde, toen Cyrus, de jeugdige Perzen- 
koning, reeds op het wereldtooneel was verschenen, ja zich door zijne 
schitterende krijgstochten, met name door de ternederwerping van het 
Lydische rijk (546) als een te vreezen mededinger en tegenstander van 
het ten ondergang neigende Babel had doen kennen, is een van die 
algemeen erkende veronderstellingen der Oud-Testamentische wetenschap, 
waartegen men geen tegenspraak meer wetenschappelijk gerechtvaardigd 
acht. De gronden waarop dit gevoelen steunt zijn van drieërlei aard : 
1° die welke worden ontleend aan den historischen achtergrond, die 
in deze hoofdstukken doorschemert; 2° die welke berusten op eigen- 
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aardigheden van taal en stijl; en 3° die welke genomen worden uit 
de bizondere denkbeelden en voorstellingen welke in deze profetieën 
worden aangetroffen. Van deze drieërlei reeks van gronden is de eerste 
het belangrijkst, de laatste het minst gewichtig. En met deze zullen wij 
daarom beginnen. *) Daaraan toch behoeven wij niet vele woorden te 
wijden; immers, de bizondere denkbeelden en voorstellingen welke in 
de hoofdstukken 40—66 worden aangetroffen staan in geen geval anti- 
thetisch tegen die van de algemeen aan Jesaja toegekende hoofdstukken 
over, zoodat op grond van den bizonderen inhoud nooit zou mogen 
gesteld worden. dat ze niet van Jesaja afkomstig kunnen zijn. Wijst 
men er evenwel op dat hier eene verdieping b.v. van het Godsbegrip, °) 
of het optreden van eene geheel nieuwe voorstelling als van den „„Knecht 
des Heeren’ gevonden wordt, dan zij toch gevraagd, waarom dit niet 
bij Jesaja in eene latere levensperiode heeft kunnen plaats hebben? En 
vooral indien men zich niet laat leiden door het vooroordeel dat de 
profeten alleen door natuurlijke ontwikkeling hebben geprofeteerd, maar 
onverkort de realiteit der hun geschonken Godsopenbaring erkent, is 
het niet in te zien waarom niet God aan een en denzelfden profeet in 
verschillende perioden zijner profetische werkzaamheid een verschillenden 
openbaringsinhoud zou hebben doen ten deel vallen. Een sprekend voorbeeld 
hebben we daarvan trouwens bij Ezechiël, in wiens boek zijne tweeërlei 
profetische werkzaamheid zeer duidelijk uitkomt, hfdst. 1—24 en 33—48. 

Van meer belang zijn de argumenten ontleend aan taal en stijl. We 
zullen ons hier niet ophouden met het nagaan van de overeenstemming 
tusschen Jes. 40—66 en de onbetwist echte gedeelten van Jesaja, waarop 
door verdedigers der, echtheid groote nadruk is gelegd °) en die ook door 
bestrijders worden erkend,*) evenmin als met het volledig onderzoek 
van alle naar voren gebrachte verschillen, ®) maar ons bepalen tot die 


1) Vgl. daarvoor vooral Driver, a.w. bldz. 242 v. en Cheyne, Infro- 
duction to the Book of Isaiah, London 1895 bidz. 241 v.v. — 2) Hoewel 
van een wezenlijk verschil hier geen sprake is, vgl. de erkenning daarvan 
door Driver a. w. bldz. 242. Het gaat hier alleen om breedere uitwerking en 
beredeneering van waarheden die in de algemeen als echt erkende stukken 
slechts worden gesteld: „truths which are merely affirmed in Isaiah being here 
made the subject of reflexion and argument.” — 35) Val. A. Rutgers, 
De echtheid van hef tweede gedeelte van Jesaja, Leiden 1866, bldz. 123—212, 
en Delitzsch, Commenftar über das Buch Jesaia3 bldz. 408. Hoewel hij in 
de 4° editie de verdediging der echtheid heeft losgelaten worden de punten 
van overeenkomst ook daar opgenomen, bldz. 404. — 4%) Zie Dillmann- 
Kittel, Der prophet Jesaja®, bldz. 351, en Driver a.w. bldz. 243. Vgl. 
vooral Cheyne a.w. bldz. 251 v.v. — 5) Zie deze bij Driver aw. 
bldz. 238 v.v. en Cheyne a.w. bldz. 255—271. 
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eigenaardigheden welke naar men meent bepaaldelijk wijzen op het 
spraakgebruik van een lateren tijd. *) In het algemeen sta voorop dat 
het bij den bescheiden omvang der tot ons gekomen Hebreeuwsche 
litteratuur en de geringe mate der daarin aanwijsbare taalontwikkeling 
uiterst moeilijk is den ouderdom van een gegeven stuk te bepalen. En 
nu daar nog bij komt dat van een belangrijk gedeelte dier litteratuur 
de ontstaanstijd in geding is, laat zich het bereiken van eenig vaststaand 
resultaat kwalijk verwachten. ®) Wat men aanvoert kan hier niet alles 
in den breede besproken worden. We willen slechts eenige van de 
belangrijkste gegevens onder de oogen zien. Zoo vinden we opgegeven 
dat van de beide vormen die het Hebreeuwsch bezit om het persoonlijk 
voornaamwoord van den 1°" persoon enkelvoud aan te duiden, ani 
en anoki, de eerste in Jes. 40—66 de voorkeur heeft (het komt voor 
79 X tegen anoki 21 X). Dit zou een teeken zijn van een later spraak- 
gebruik. Inderdaad treffen we bij voorbeeld bij Haggaï 5 X ani en 
nooit anoki aan, eveneens in Zach. 1—8, waarvan de dateering na 
de ballingschap algemeen erkend wordt, 9 X ani en nooit anoki; 
terwijl Jeremia 51 X ani en 37 Xanoki heeft. ®) Dit zou de gedachte 
kunnen schijnen te begunstigen alsof Jes. 40—66 tusschen Jeremia en 
Haggaï-Zacharia, dus in de ballingschap te plaatsen ware. Maar, hoe 
voorzichtig men met eene dergelijke conclusie zou moeten wezen, leert 
een nader onderzoek van andere geschriften. In Ezechiël lezen wij 
162 X ani en slechts één enkele maal anoki. In Zefanja 2 X ani en 
niet één maal anoki. Waaruit weer zou kunnen geconcludeerd worden 
dat Jes. 40—66 zeker ouder moesten zijn dan deze beide profeten. En 
daarom is onze slotsom dat op het gebruik van ani of anoki geen 
resultaat te bouwen valt.*) Van een aantal andere woorden moet ge- 


Ii) Vgl. vooral König, a.w. bldz. 321 v. We laten rusten het argument 
van Cornill a.w. bldz. 166 dat Jes. 40—66 voortdurend van Jeremia afhan- 
kelijk zijn. Immers met wetenschappelijke evidentie is nooit uit te maken aan 
wiens zijde bij overeenkomstigheid van uitdrukkingswijze de prioriteit te stellen 
is. Toch willen we deze eene vraag doen. Wat heeft meer waarschijnlijkheid 
dat Jes. 40—66, ontegenzeggelijk een der literair meest grootsche voortbreng- 
selen van Israël, geput heeft uit Jeremia wiens stijl een veel minder hooge 
vlucht neemt, dan dat omgekeerd Jeremia zich bij Jes. 40—66 heeft aange- 
sloten? — 2} Zoo spreekt Cornill t.a.p. slechts van „vereinzelte Zeichen 
jüngeren Sprachgebrauchs.” — 2% Zeer merkwaardig is evenwel dat in de 
hoofdstukken 50 en 51, die gewoonlijk aan denzelfden tijd als Jes. 40—66 
worden toegeschreven, wel 2 X anoki, doch niet ani gevonden wordt. — 
4) We willen er nog op wijzen dat, gelijk König t. a. p. zelf heeft opgemerkt 
zonder er naar 't schijnt evenwel voldoende aandacht aan te schenken, in de 
onecht geachte hoofdstukken uit het eerste gedeelte van Jesaja de verhouding 
tusschen ani en anoki precies dezelfde is als in de onbetwist echte ; beide 
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zegd dat ze òf ook wel bij oudere profeten !) ja zelfs wel in de zeker 
echte gedeelten van Jesaja®) voorkomen, òf een poëtisch karakter 
dragen.®) En van nog andere dat ze zoozeer op zichzelve staan dat 
daaruit hoegenaamd niets valt af te leiden. *) 

We naderen thans tot de gronden welke genomen worden uit den 
historischen achtergrond der bestreden hoofdstukken. Deze zijn van zoo 
overwegend belang dat ze door meer dan een onderzoeker reeds op- 
zichzelve worden beslissend geacht. °) Immers de historische achtergrond 
zou zich hier overal afteekenen als die van de ballingschap : Jeruzalem 
en de tempel zijn verwoest, het volk bevindt zich in Babel, en — ziehier 





worden nl. even dikwijls gebruikt (2—2 en 3—3). Zoo lette men er ook op 
dat van de beide tijdgenooten Hosea en Amos de eerste ani en anoki even 
dikwijls gebruikt (beide 11 X) en de laatste 1 X ani tegen 9 X anoki, 
alsmede dat voor de gemeenlijk als oudst erkende historische boeken, Richteren 
en Samuël, de verhoudingen zijn 12 X ani tegen 16 X anoki en 49 X ani 
tegen 48 X anoki. Wel schijnt in den lateren tijd anoki op den achter- 
grond te zijn geraakt (Kronieken 19 X ani, 1 X anoki, Ezra 2 X ani, 
geen anoki, Nehemia 15 X ani, Ìl X anoki, Esther 6 X ani, geen 
anoki, Maleachi 7 X ani, Ì X anoki) doch een volledig en nauwkeurig 
overzicht van het gebruik der beide vormen geeft zeker geen recht om Jes. 


40—66 te plaatsen in de ballingschap. — !) B.v. de negatie 53 bij Hos. 
7 : 2; 9 : 16, zie boven bldz. 152 noot 5; en het werkwoord We, zich ver- 
heugen, bij Zef. 3: 17; Jer. 32: 41; Ezech. 21 : 15. — 2 Bv. Wa? Jes. 


30 : 5 en 23 : 1 (dat niet zoo algemeen verworpen wordt, vgl. Sellin, a.w. 
bldzer83)jseooks Hab.- 22 Zjvensin. Jes, 32arleéns 3Â,t daalsmede, 23e las 


ook enkele malen in Jeremia en Ezechiël. — 3) Zooals AN in den zin van 


et, atque. In Jes. 40—66 komt het 23 X voor. In de late profetische boeken 
vinden we het in 't geheel niet; in de late historische boeken (Ezr. Neh. Esth. 
Kron.) gezamenlijk slechts 5 X. In de vroege historische boeken Richt. en 
Sam. gezamenlijk ook 5 X. Daarentegen in de poëzie (Psalmen, Spreuk, Job) 
zeer dikwijls. Hieruit blijkt dat dit geen woord van laten oorsprong, maar 
dichterlijk is. En het gebruik van dichterlijke termen behoeft in de hoofdstukken 
Jes. 40—66 niet te verwonderen, welke een zoo hooge poëtische vlucht nemen. 
Daarmede is tevens een antwoord gegeven op de opmerking van König, 
a.w. bldz. 322, dat het niet aannemelijk is dat Jesaja alleen in een gedeelte 
zijner redenen van de dialectus poetica zou hebben gebruik gemaakt. Of kan 
niet één en dezelfde auteur proza en poëzie schrijven? — #4) Zooals nr» 
Jes. 65 : 25 in plaats van Yan’, hetgeen door Driver a.w. bldz. 240 als een 
sterksprekend voorbeeld wordt aangehaald. 't Komt in 't geheele O. T. slechts 
7 X voor (daarvan 5 X in Ezr., Neh, Kron. en 1 X in Prediker); terwijl 
vam zeer gewoon is (in Jes. 40—66 b.v. nog 17 X). — 5) Zoo zegt von 
Orelli, Der Prophet Jesaja3, bldz. 140: „Unter den Gründen, die für einen 
exilischen Verfasser sprechen, stellen wir die materiellen als die entschei- 


denden voran' Eveneens Sellin a.w. bldz. 87 : „Ausschlaggebend sind... 
die historischen Argumente."' 
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het meest beslissende argument — Cyrus, de jeugdige Perzen-koning, 
is reeds opgetreden en heeft reeds als roemruchtig veldheer van zich 
doen spreken. Inderdaad is volkomen juist opgemerkt dat de profetie 
zich menigmaal aldus uitlaat alsof stad en heiligdom in puin liggen, en 
de ballingschap een bestaand feit is, }) dat Cyrus wordt besproken als 
een bekend en tegenwoordig zijnd persoon. ®) Maar het is evenzeer een 
feit dat op tal van plaatsen het bestaan van stad en tempel wordt 
verondersteld en van het volk wordt gesproken als verblijvende in 
Kanaän. ®) Dit is zoo weinig te miskennen, dat men er in de kringen 
der critici allengs toe gekomen is *) nevens den zoogenaamden Deutero- 
Jesaja van wien de hoofdstukken 40—55 zouden afkomstig zijn nog 
een derden auteur, Trito-Jesaja, aan te nemen aan wien de hoofstukken 
56—66 zouden te danken zijn, en die niet in Babel tijdens de balling- 
schap, maar in Kanaän na de ballingschap, kort voor Ezra en Nehemia, 
zou hebben geprofeteerd. Daar evenwel in het aan Trito-Jesaja toege- 
schreven gedeelte geen enkele positieve aanduiding voorkomt van den 
tijd waarin men het wil stellen, ®) en anderzijds daarin evenzeer als in 
de hoofdstukken 40—55 plaatsen voorkomen, waarin de tempel als 
verwoest wordt voorgesteld, biedt de hypothese van een Trito-Jesaja 
geen uitkomst, en blijven wij den vinger leggen op het opmerkelijke 
feit dat in Jes. 40—66 tweeërlei voorstelling nevens elkander voorkomt, 
de eene die de verwoesting van stad en tempel en de ballingschap als 
tegenwoordig stelt, en de andere die ons in Kanaän bij een bestaand 
Jeruzalem en een bestaand heiligdom verplaatst. En niet minder is het 
een feit dat Cyrus, van wien soms wordt gesproken als een bekend en 
bestaand persoon, een enkele maal ook weder als eene nog toekomende 
verschijning wordt genoemd. ®) Hoe is nu deze tweeërlei voorstellings- 
wijze te verklaren? Van de zijde dergenen die de echtheid van Jes. 
40—66 loochenen wordt het spreken van een bestaand Zion enz. toe- 
geschreven aan dichterlijke verpersoonlijking en levendige veraanschouwe- 
lijking. °) Maar laat zich deze verklaringswijze niet evengoed toepassen 
op de andere voorstellingsreeks? Als wij in aanmerking nemen dat de 
profetie er toe neigt het toekomende als tegenwoordig voor te stellen, 


Men: ziekb.vs 42 #22,924 440: 26284747 :164 51-4-3520 DS 25 
61 : 4; 63 : 18; 64 : 10 v. (Hebr. vs. 9 v.); 66:1. — 2) Menzie 41 :2 v.; 
EE LOR rt NE Bv 41 4021 954432 37 435 2800487 WZ Zend 
52:07, 85 56 s 57416246 v.v.; 659 115 6626, — 4 eSedert Duhm 
in de eerste editie van zijn commentaar, 1892, — 5) Zie Sellin, a.w. 
bldz. 89. — 6) Zoo zeker 41 : 25 en 46:11. — 7) Bv. Cornill 
a.w. bldz. 167. 
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zich daarin zoo in te leven alsof het reeds bestaande ware, wat ligt 
dan meer voor de hand, te denken aan eene profetie uit de ballingschap 
waarin het in puin gestorte Jeruzalem als nog bestaande wordt ver- 
aanschouwelijkt, dan wel aan eene profetie van vóór de ballingschap 
waarin de toekomende verwoesting en verbanning reeds als tegenwoordig 
worden gerealiseerd? Daar komt nog bij dat deze profetie zich kennelijk 
als vooruitverkondiging van zeer ver verwijderde gebeurtenissen aan- 
dient. }) Hetgeen wel wordt weersproken en in de plaats daarwan ge- 
steld dat op het oogenblik geschiedende gebeurtenissen worden be- 
schreven als de vervulling van lang verledene voorzeggingen ; °) maar 
door gezonde exegese der betreffende plaatsen bevestigd wordt. ®) Om 
welke redenen wij meenen dat de plaatsing van Jes. 40—66 in de 
ballingschap ook door den historischen achtergrond dezer hoofdstukken 
niet wordt geëischt. 

Nog hachlijker dan met Jes. 40—66 schijnt het te staan met het boek 
Daniël. Algemeen houdt men het er voor dat dit boek eerst is ontstaan 
in den tijd van den Syrischen koning Antiochus Epiphanes (176—164 
voor Chr.), met wien ook de uiterste grens der daarin vervatte voor- 
zeggingen zou zijn gegeven. En men verzekert ons nadrukkelijk dat het 
niet alleen rationalistische wondervrees en loochening eener boven- 
natuurlijke profetische inspiratie, maar hoogst gewichtige objectieve gron- 
den zijn, welke het aannemen der onechtheid noodzakelijk maken. *) 
Welnu, wij willen een poging wagen de objectiviteit en het gewicht 
dezer gronden eenigszins te toetsen. 

Twee onderscheidene vraagstukken dienen wij wel uiteen te houden. 
Het eene, dat ons hier. meer rechtstreeks heeft bezig te houden, is, of er 
afdoende gronden zijn om aan de in het boek Daniël vervatte profe- 
tieën een zoodanigen ontstaanstijd toe te schrijven en eene zoodanige 
uitlegging te geven, dat zij steun bieden aan de veronderstelling dat de 
voorzeggingen der profeten zouden worden begrensd door hun historischen 
horizon. Het andere, waarmede wij thans slechts van ter zijde in aan- 


1) 41 : 22—29 (bizondere aandacht verdient dat in deze perikoop de komst 
van Cyrus duidelijk als toekomende wordt verkondigd, en er dan zoo de na- 
druk wordt gelegd op het wonderbaar-Goddelijke der vooruitverkondiging) ; 
42 Os 44e 1040 : 10 v, (hier weder van Cyrus); 48 : 6. vr In Cornilk 
a.w. bldz. 165 v. — % Wel wordt in 42 : 9; 44 : 8 en 48 : 3 v.v. ge- 
sproken van voorzeggingen die in het verledene waren gedaan en in vervulling 
zijn gegaan, maar deze voorzeggingen betreffen niet het optreden van Cyrus 
en de verlossing der Joden uit Babel. De voorzeggingen waarop hier gezin- 
speeld wordt, worden aangehaald ten bewijze dat de thans uitgesproken pro- 
fetieën van het einde der ballingschap ook zekerlijk in vervulling zullen gaan. — 
4) Cornill a.w. bldz. 224, 
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raking komerf; is, in welken tijd het boek Daniël, inhoudende historische 
mededeelingen omtrent Daniël en profetieën van Daniël, is saamgesteld, 
en in welken tijd het zijn tegenwoordigen vorm heeft verkregen. Wat 
met name dit laatste betreft, het is niet van waarschijnlijkheid ontbloot, 
dat de tekst van het boek Daniël eene geschiedenis heeft gehad. Daaruit 
althans zou zich het best laten begrijpen het tot dusverre nog door 
niemand bevredigend verklaarde verschijnsel, dat een gedeelte (van 
2 : 4b—_7 : 28) in het Arameesch en het overige in het Hebreeuwsch 
geschreven is.}) Is deze veronderstelling, waarbij zich niet nader laat 
aangeven welke lotgevallen de tekst heeft doorgemaakt, ®) juist, dan 
spreekt het vanzelf, dat uit de woorden en vormen die we in den 
tegenwoordigen tekst vinden niets valt te beslissen omtrent den tijd van 
het ontstaan van het boek als geheel, en den ouderdom der profetieën 
welke daarin zijn vervat. °) Met name de drie Grieksche woorden welke 
men in hfdst. 3 in eenzelfde passage als bewijs voor een zeer laten 
ontstaanstijd aanwijst *) verliezen dan alle bewijskracht. 

Wat nu het thans ons voornamelijk belang inboezemende vraagstuk 
betreft, of er afdoende gronden bestaan om aan de in Daniël vervatte 
profetieën den hun in het boek zelf toegekenden oorsprong op exegeti- 
sche en historische gronden te ontzeggen, dit willen we allereerst van 
zijne exegetische zijde aanvatten. Het gaat dan voornamelijk om de 
voorzeggingen van de opeenvolging der wereldmonarchieën (in hfdst. 2 
het beeld met het gouden hoofd, enz. en in hfdst. 7 de vier dieren), als- 
mede over de profetie der zeventig weken in 9 : 24—27. Over den 


1) Dat de schrijver geheel willekeurig een gedeelte van zijn boek in het 
Arameesch zou hebben geschreven zooals nog Driver, a.w. bldz. 514 en 
Behrmann, Einleitung op zijn commentaar bldz. IÌ aannemen, is uiterst 
onwaarschijnlijk, en kan door een beroep op Ezra niet worden aannemelijk 
gemaakt. In Ezra is een zeer plausibele reden voor het gebruik van het Ara- 
meesch aanwezig: de wedergave van officieele in die taal gestelde aktenstuk- 
ken, waaraan zich enkele daarop betrekking hebbende opmerkingen in dezelfde 
taal vastknoopen. Maar in Daniël begint het Arameesch midden in een vers 
en houdt plotseling op na het gezicht van hfdst. 7, terwijl de overige gezichten 
in het Hebreeuwsch worden voortgezet. — 2) De verschillende geopperde 
hypothesen (men zie ze bij Marti, Einleitung op zijn commentaar bldz. IX) 
zijn alle waardeloos, ook die van Marti zelf, door Cornill a. w. bldz. 223 
en Haller, Die Schriften des A. T. in Auswahl, 2e Abt. 3er Bd bldz. 237 
geaccepteerd, dat van het oorspronkelijk Arameesche boek begin en slot wer- 
den overgezet in de Hebreeuwsche, heilige, taal ten einde het opname in den 
Kanon waardig te maken. Men vraagt zich af waarom dan niet het geheele 
boek werd gehebraïseerd? — 3} Zooals ook wordt toegegegeven door 
Buhl, art. Daniel in Herzog's Realencykl.3 IV, 455. — % NI Domp 
= wiSapg, PINDA — VaArhpov en MADD — cvupwvia, Vgl. Driver a. w. 
bldz. 502. 
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zin der andere voorzeggingen bestaat in het algemeen overeenstemming. 
De vraag is nu allereerst welke de vier wereldmonarchieën zijn die _ 
door goud, zilver, koper en iĳzer, alsmede door de vier dieren worden 
voorgesteld. Over het eerste rijk bestaat geen verschil, dat is buiten 
kijf het Babylonische. Onder de drie overige verstaat men in de kri- 
tische kringen het Medische, het Perzische en het Grieksche rijk. Leg- 
gen wij echter hiernaast de voorzegging in hfdst. 8, waar we in het 
3e vers een ram beschreven vinden met twee hoornen, die in vs. 20 
wordt verklaard als het Medo-Perzische rijk, dan zien we dat de pro- 
feet, geheel in overeenstemming met de historische werkelijkheid, slechts 
één Medo-Perzische heerschappij, en niet een afzonderlijk Medisch en 
en een afzonderlijk Perzisch rijk kent. Het derde rijk wordt dan het 
Grieksche rijk van Alexander den Groote, gelijk eveneens uit hfdst. 
8 : 5 en 21 blijkt. Daar lezen we van dit rijk als een geitenbok, die 
van het Westen komt, en één aanzienlijken hoorn heeft tusschen zijne 
oogen. Deze groote hoorn is Alexander zelf. In 8 : 8 lezen wij verder 
hoe in de plaats van dezen éénen hoorn vier andere opkwamen, naar 
de vier winden des hemels. Dat zijn de vier Diadochenrijken, waarin 
Alexander's rijk na zijn dood werd gesplitst, zie vs. 22. Hetgeen weder 
overeenstemt met de beschrijving van het derde dier, een luipaard met 
vier vleugels en vier hoofden. Zonder twijfel bestaat er ook ver- 
band tusschen de lenige vlugheid van den luipaard en wat in hfdst. 
8 : 5 van de snelheid van den geitenbok wordt gezegd: hij „roerde 
de aarde niet aan’; eene aanduiding van den ongelooflijk korten tijd 
waarin Alexander zijn rijk over de geheele toenmaals bekende wereld 
wist uit te breiden, !) Voor het vierde rijk blijft dan slechts over het 
Romeinsche, waarvan wel niemand zal beweren dat de karakteriseering 
die daarvan wordt gegeven in hfdst. 2 als een „ijzeren” rijk of in het 
schriklijke dier van hfdst. 7 onpassend is. ®) Nu meent men intusschen 
een positieven grond voor de andere opvatting te hebben in het feit 


1) Dit wordt zooverre ook erkend door Meinhold in zijn commentaar 
op Daniël, die echter in hfdst. 2 eene andere volgorde der rijken aanneemt, 
nl. 't Babylonische, Medische, Perzische, Grieksche. In hfdst. 7 is voor hem 
het vierde dier het Syrische rijk. Hij kan tot deze verschillende verklaring der 
twee profetieën komen, doordat hij hfdst. 2—6 aan eene andere hand toe- 
schrijft dan het overige gedeelte; eene splitsing welke echter volkomen on- 
gegrond is. Bij de algemeen erkende eenheid van Daniël kan er geen twijfel 
bestaan of de vier rijken in hfdst. 2 zijn dezelfde als in hfdst. 7. — 
2) Althans in het vierde dier van hfdst. 7 heeft ook de Lagarde het 
Romeinsche rijk erkend, en in verband daarmee het ontstaan van dit hoofd- 


stuk gesteld in het jaar 69 na Chr, in Göttingische gelehrte Anzeigen 1891, 
bidz. 497 v.v. 
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dat in hfdst” 8 : 9 v.v. met den „kleinen hoorn’ zeker Antiochus 
Epiphanes is bedoeld, en dat in hfdst. 7 : 24 v. v. op soortgelijke wijze 
van een der hoornen van het vierde dier gesproken wordt, zoodat 
daarmede dezelfde moet bedoeld zijn.) Het vierde dier zelf wordt dan 
het Grieksche rijk, en de tien hoornen zijn òf Alexander de Groote, 
benevens 9 Seleuciden, °) òf 10 Seleuciden, °) òf, wijl het completeeren 
van het tiental nog al eenig bezwaar oplevert en met name de drie 
hoornen welke voor den elfden worden uitgerukt moeilijkheid geven, ®) 
eene symbolische aanduiding van de Diadochen-rijken in het algemeen. *) 
Opvallend zou bij elk dezer opvattingen blijven de geringe aandacht 
die aan Alexander den Groote werd geschonken. Vergelijk daarentegen 
hoe in hfdst. 8 achtereenvolgens worden beschreven eerst de ééne 
groote hoorn (Alexander), daarna in de plaats daarvan vier hoornen 
(de vier Diadochen: Cassander, Lysimachus, Seleucus en Ptolemeüs), 
en eindelijk weder uit een van die vier de „kleine hoorn’ Antiochus 
Epiphanes. Het best vereenigbaar met hfdst. 8 zou dan nog zijn de 
opvatting van Meinhold, dat in het derde dier het rijk van Alexander 
en in het vierde dier het rijk der Seleuciden ware te zien; ®) maar ook 
deze heeft het bezwaar dat in hfdst. 8 de Seleuciden-heerschappij niet 
als een afzonderlijk rijk, maar alleen als een uitvloeisel uit het Griek- 
sche wereldrijk wordt geteekend. En vragen we wat er waar is van de 
bewering dat van den elfden hoorn van het vierde dier en van den 
kleinen hoorn uit een der vier hoornen van den geitenbok op zóozeer 
overeenkomstige wijze gesproken wordt dat de identificatie van beide 
zeker is, dan moet erkend dat van beide wordt uitgesproken dat zij 
zich tegen God zelf verzetten. Maar opmerkelijk is het verschillend 
einde dat aan beider heerschappij wordt toegeschreven. Van Antiochus 
Epiphanes wordt in 8 : 25 niet anders gezegd dan „hij zal zonder hand 
verbroken worden,’ hetgeen wil zeggen zonder toedoen van menschen, 
door een rechtstreeksch ingrijpen Gods. Dat behoeft nog geen plotse- 


1) Vgl. vooral Driver a.w. bldz. 493; König a.w. bldz. 390. — 
2) Zoo Marti a.w. bldz. 51. — % Zoo Driver tap. — f) Vol- 
gens Driver t.a.p. zijn deze drie: Heliodorus, Demetrius Soter en Ptole- 
meus VI Philometor. Volgens Marti: Seleucus IV Philopator, Heliodorus en 
Demetrius Soter. Waarbij de moeilijkheid is dat alleen van Seleucus IV, door 
zijn minister Heliodorus vermoord, kan gezegd worden dat hij „koning is 
geweest. Heliodorus werd door Eumenes en Attalus verhinderd zich van den 
troon meester te maken, Demetrius Soter, zoon van Seleucus, bevond zich te 
Rome in ‚gijzeling, en van Ptolemeus VI kan alleen gezegd worden dat hij 
aanspraak maakte op den Syrischen troon. — 5) Zoo Behrmann aw. 
bldz. 46. — ©) Zie noot Ì op de vorige bldz. 
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linge dood te wezen; alleen een dood zonder tusschenkomst van men- 
schen. Inderdaad is Antiochus Epiphanes in 164 voor Chr. tijdens een 
veldtocht tegen de Parthen aan eene ziekte bezweken. Heel anders 
luidt daarentegen wat in hfdst. 7 wordt gezegd. Het einde komt hier 
door de verschijning van den „menschenzoon’ op de wolken. Deze 
„menschenzoon'’ kan hier niet anders dan de persoonlijke Messias wezen. *) 
Met Hem komt het gericht en Hij ontvangt eene eeuwige heerschappij, 
die Hij deelt met de „heiligen der hoogste plaatsen,” waaronder in het 
algemeen de vromen moeten worden verstaan. ®) Ten slotte wordt wel 
in 7 : 25 van den goddeloozen hoorn gezegd, dat „hij zal meenen de 
tijden en de wet te veranderen,’ waaronder men wil verstaan de reli- 
gieuze feesten en de Mozaïsche wet, hetgeen dus zou betrekking heb- 
ben op Antiochus pogen tot Helleniseering van de Joden; maar als 
we in ‘t oog houden dat de woorden „tijd en „wet hier gebezigd op 
zichzelf volstrekt niet den praegnanten zin hebben dien men er aan 
geven wil, en dat, ook al moet hier aan een irreligieus optreden wor- 
den gedacht, dit niet bij uitsluiting alleen van Antiochus Epiphanes 
geldt, °) dan kan ook hierin geen beslissende grond erkend, om tegen- 
over de vaste gegevens die ons overigens door de vergelijking met 
hoofdstuk 8 geboden werden tot eene andere verklaring van de vier 
dieren te komen. 

Van de beroemde voorzegging der zeventig weken, 9 : 24—27, is 
tot dusverre, zoo zegt de Engelsche criticus Driver, ®) nog geene 
geheel bevredigende verklaring gevonden. Het is ons doel niet hier 
eene poging te wagen om daartoe wel te komen. Het zal genoeg zijn, 
zoo we kunnen aanwijzen dat ook in deze profetie geen grond ligt om 
den dood van Antiochus Epiphanes te houden voor de uiterste grens 
der voorzeggingen in Daniël. Volgens de bij de tegenwoordige Daniël- 
verklaarders meest gangbare opvatting is „het woord om te doen 
wederkeeren en om Jeruzalem op te bouwen’ de voorzegging van 
Jeremia, te vinden 31 : 38 v.v, de „Gezalfde Vorst” die na 7 weken 


Ĳ) Zooals ook door Behrmann a.w. bldz. 48 en Haller a.w. bldz. 254 
wordt erkend. De collectieve opvatting van het trouwe en vrome deel der 
Joden (Meinhold a.w. bldz. 301 en Marti a.w. bldz. 52) kan evenmin aan- 
vaard als de onpersoonlijke van het Godsrijk (Buhl a.w. IV, 456). — 2) Ook 
hieronder worden gemeenlijk de getrouwe Joden verstaan. In datgene wat nader 
van de „heiligen wordt gepraediceerd ligt echter niets dat noodzaakt speciaal 
aan de Joden te denken. — 2) Men denke b.v. aan de afschaffing van den 
Christelijken Zondag, en van de Christelijke tijdrekening, en de invoering van 
den godsdienst der Rede door de Fransche Revolutie. — #4) A.w.bldz. 495. 
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verschijnt C$rus, ) en de „gezalfde” die na 62 weken zal „uitgeroeid 
worden" de hoogepriester Onias III, vermoord in 172 voor Chr. Het 
volgende slaat dan op Antiochus Epiphanes, en het einde der 70e week, 
de „zalving van de heiligheid der heiligheden,” vs. 24, is de her-wijding 
van het door dien vorst ontwijde brandoffer-altaar in 165 voor Chr. 
Onoverkomelijk bezwaar tegen deze opvatting is echter dat de tijd van 
Cyrus tot de vermoording van Onias III niet 62 jaarweken, dus 434 
jaar is, maar slechts 366 jaar. Men kan dit bezwaar niet terzijde schui- 
ven door eene foutieve chronologie te veronderstellen, °) maar dient te 
erkennen dat de volstrekte onzekerheid der uitlegging vooralsnog niet 
toelaat op deze plaats eenige conclusie te bouwen. 

Wij hebben nu ook nog de historische gronden te toetsen op welke 
men de echtheid der voorzeggingen in Daniël meent te moeten wraken. 
Men wijst namelijk op een aantal historische onjuistheden in dit boek, 
welke zouden aantoonen dat de hier geboden voorzeggingen niet kunnen 
afkomstig zijn uit den tijd waarin ze worden gesteld. Deze historische 
onjuistheden zijn voornamelijk: de wegvoering in het derde jaar van 
Jojakim, Dan. 1 : 1, welke met de overige historische gegevens in 
strijd zou wezen; de vermelding van Belsazar als zoon van Nebukad- 
nezar en laatsten koning van Babel, terwijl de laatste koning in wer- 
kelijkheid Nabonidus (Naboe-naid) heette en geen zoon van Nebu- 
kadnezar maar een usurpator was; het ten tooneele voeren van Darius 
den Meder, voor wien men in de historie geen plaats weet aan te 
wijzen; de waanzin van Nebukadnezar, van welke de Babylonische 
bronnen zwijgen; de voorzegging in 11 : 2 welke slechts vier Perzische 
koningen noemt, terwijl er in werkelijkheid ettelijke meer geweest zijn. 
Inderdaad eene ernstige reeks van aanklachten. Laat ons zien of ze 
gerechtvaardigd zijn. 

Wat betreft de historiciteit van de wegvoering in het derde jaar van 
Jojakim, van eenigen strijd met andere historische gegevens is hier geen 
sprake. ®) Men acht deze mededeeling echter om verschillende redenen 
hoogst onwaarschijnlijk. Evenwel wordt ze allereerst gesteund door 
2 Kon. 24 : 1, waar sprake is van een veldtocht van Nebukadnezar 
die Jojakim's onderwerping ten gevolge had; en deze tocht wordt waar- 
schijnlijk eveneens bedoeld in Jer. 35 : 11. *) Deze veldtocht is tweedens 


1) Of, volgens Buhl a.w.IV, 453, Marti a. w. bldz. 69, Steuernagel 
a.w. bldz. 652 en Duhm, Israels Propheten, bldz. 416 de hoogepriester 
Jozua. — 2) Marti, a.w. bldz. 73. — 8) Ook Driver, a.w. bldz. 
498 moet erkennen „it cannot, strictly speaking, be disproved.” — #4) Ook 
Haller a.w. bldz. 233 erkent de juistheid van het bericht in Dan. 1 : 1 op 
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ook alleszins begrijpelijk. Na den val van Ninevé (607) werd de As- 
syrische invloedssfeer in Syrië aan Babel toebedeeld. Het laat zich dus 
zeer goed verstaan dat Nabopolassar zich kon gedrongen gevoelen zijn 
zoon Nebukadnezar aanstonds naar het Westen te zenden, ten einde 
zich van de Assyrische erfenis te verzekeren. Als we ons dan herinneren 
dat Juda schatplichtig was geweest aan Ässur, maar na den slag bij 
Megiddo (608) onder Egyptische heerschappij gekomen, en dat Jojakim 
toen als creatuur van Necho was op den troon geplaatst, is het vol- 
komen verklaarbaar dat Nebukadnezar op dezen tocht ook Jeruzalem 
bezocht en Jojakim tot onderwerping aan Babel's suzereiniteit dwong. 
Deze expeditie welke dan moet hebben plaats gehad vóór den slag bij 
Karchemisj (605) en voor Nabopolassar's dood, wordt bevestigd door 
den Griekschen geschiedschrijver Berosus. }) Daarmee is ook het be- 
zwaar ondervangen dat Nebukadnezar eerst in 605, het vierde jaar van 
Jojakim, den troon beklom. De expeditie, waarop Dan. 1 : len 2 Kon. 
24 : 1 doelen, heeft plaats gehad eer Nebukadnezar koning werd. Dat 
hij in deze beide plaatsen nochtans koning van Babel wordt genoemd 
laat zich zeer gemakkelijk uit anticipatie verklaren. Een ander bezwaar, 
dat in Jer. 25 : 9 v.v, eene profetie uit het vierde jaar van Jojakim, 
de komst der Chaldeeën nog als aanstaande wordt voorgesteld, lost 
zich zóó op, dat de komst der Chaldeeën waarop de profeet hier doelt, 
ten gevolge zal hebben de verwoesting van Jeruzalem, en hoegenaamd 
niet uitsluit eene reeds vroegere korte expeditie, waarbij Jojakim door 
onmiddellijke onderwerping erger voorkomen had. Wel neemt men ein- 
delijk meest aan dat Dan. 1 : 1 is ontstaan uit eene foutieve combi- 
natie van 2 Kon. 24; 1 v. en 2 Kron. 36 : 6 v., °®) maar daarvoor is 
geen enkele reden: 2 Kon. 24 : la spreekt duidelijk van eenen veldtocht 
van Nebukadnezar die Jojakim's onderwerping ten gevolge had, en deze 
is weer onderscheiden van de drie jaar later volgende strafexpeditie 
wegens Jojakim's afval. ®) 

Wanneer men verder op grond van de tot dusverre bekende histo- 
tische gegevens de juistheid van de geschiedenis van Belsazar (Dan. 5) 
betwijfelt, gaat men zeker buiten de grens die wetenschappelijke voor- 


grond van 2 Kon. 24 : 1, in zooverre de expeditie zelf betreft; alleen neemt 
hij aan dat deze expeditie niet stond onder leiding van Nebukadnezar, en dat 
daarbij van wegvoering van gevangenen of buit naar Babel geen sprake is 
geweest. — |) Zie Behrmann a.w. bldz. XVII. — 2 Bv. Marti 
a.w. bldz. 1; Cornill a. w. bldz. 224, — % Erich Klamroth, Die 
Jüäüdischen Exulanten in Babylonien, Leipzig 1912, bldz. 10 wil den knoop 
doorhakken door te lezen: in de derde maand van den koning Jojachin. 


DE VOORZEGGINGEN DER PROFETEN. 165 





zichtigheid gebiedt in acht te nemen. Wel is op grond van de inscripties 
genoegzaam vastgesteld dat Nabonidus (555—538) inderdaad de laatste 
koning van Babel was. Maar deze zelfde inscripties kennen ook een 
Bel-sjar-oessoer (— Belsazar), zoon van den koning Naboe-naid. 
Deze Belsazar zou zeer goed als mederegent zijns vaders eveneens 
koning van Babel hebben kunnen wezen. Wel wordt daarvan in de 
inscripties niets gemeld, daar zij hem nooit anders dan met den titel 
„zoon des konings’ aanduiden, doch dit bewijst het tegendeel niet. !) 
Rekent men verder met de mogelijkheid dat Nabonidus, om zijne positie 
te sterken, eene dochter van Nebukadnezar kon hebben gehuwd, dan 
zou deze naar Hebreeuwsch gebruik een vader (— voorvader) van 
Belsazar hebben kunnen heeten. Bovendien is er een bericht van den 
Griekschen geschiedschrijver Herodotus, ®) dat de Babyloniërs door 
de Perzen verrast werden tijdens een feest; alsmede een eenigszins ge- 
schonden plaats in de inscripties die handelt van een nachtelijk gevecht, 
waarin de „zoon des konings’ werd gedood; ®) hetgeen herinnert aan 
Dan. 5. Nu blijven nog wel eenige moeilijkheden, hoe deze gegevens 
zijn te vereenigen met andere mededeelingen der inscripties dat Nabo- 
nidus de vlucht had genomen en Babel zonder strijd den Perzen is 
in handen gevallen; maar uit een en ander blijkt in ieder geval wel 
dat men te ver gaat met de mededeelingen van Dan. 5 voor historisch 
onjuist te verklaren. 

Het bezwaar, waarvoor ons de vermelding van Darius den Meder 
stelt, kan op verschillende manieren worden ondervangen. Men zou 
dezen kunnen houden voor een door Cyrus aangestelden schijn-koning, *) 
of hem, gelijk sommigen doen, identificeeren met Cyrus’ opvolger Cam- 
byses. ®) In het laatste geval zou een tekstfout zijn aan te nemen in de 
opgave van diens regeeringsleeftijd; men zou niet moeten lezen 62 
maar 12 jaar; en de in hoofdstuk 6 verhaalde gebeurtenissen zouden 
zich onder een vorst van zoo jeugdigen leeftijd ook zooveel te beter 
laten begrijpen. 

Dat de waanzin (lykanthropie) van Nebukadnezar tot eene 
historische onjuistheid zou worden gestempeld door het zwijgen der 
Babylonische bronnen, kan men eigenlijk niet in ernst aannemen. Immers 
deze hadden vanzelf alle reden om eene dergelijke droeve episode uit 


1) Tegen Driver a.w. bldz. 499. — 2) IL, 191. — 3%) Zie Driver 
tap. — %) Zooals Kaulen-Hoberg, Einleitung in die Heilige Schrift 
des Alten und Neuen Testamentes, 115, bldz. 253. — 5) Laatstelijk J. van 
den Dries, Darius de Mediër — Cambyses? in De Katholiek 1916 bldz. 
313 v. 
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het leven van Babel's grootsten heldenkoning niet te vermelden. Veeleer 
wordt de juistheid daarvan althans zijdelings bevestigd door een verhaal 
uit Babylonische bron dat Nebukadnezar eens het dak van zijn paleis 
zou hebben beklommen en vandaar de inneming van Babel door de 
Perzen zou hebben geprofeteerd, waarbij hij dezen dreigenden vijand 
zou hebben toegewenscht dat hij in de woestijn mocht worden ge- 
dreven, waar geene menschen zich ophouden, bij de vogels en de wilde 
dieren. }) Naar alle waarschijnlijkheid hebben wij hierin een spoor van 
de Babylonische euphemistische overlevering van het onheil hun grootsten 
koning overkomen. 

Wanneer eindelijk in 11 : 2 slechts vier Perzische koningen worden 
genoemd, wil dat nog niet zeggen dat er volgens deze voorzegging in 
het geheel niet meer dan vier geweest zijn. Weliswaar wordt hier te 
kennen gegeven dat er na Darius den Meder nog drie Perzische 
koningen volgen zullen, en de beschrijving van den vierden koning is 
van dien aard dat men zich zeer geneigd gevoelt in hem Xerxes te 
zien. °®) Maar wanneer dan in vs. 3 het optreden van Alexander den 
Groote wordt geschilderd, mag daaruit niet geconcludeerd dat dit on- 
middellijk na den genoemden vierden koning wordt gedacht. ®) De 
ideeën-verbinding is blijkbaar de volgende: tegenover den Perzischen 
koning die zulk een geweldigen aanval op Griekenland ondernam wordt 
gesteld de figuur van den Griekschen vorst die aan het Perzische rijk 
een einde maakt; en de historie wordt hier zóó summierlijk geschetst 
dat elke conclusie omtrent den tijdsduur en het juiste aantal regeerende 
koningen voorbarig zou zijn. 

Het wil ons derhalve voorkomen dat er van dwingende gronden 
tegen de echtheid der voorzeggingen in Daniël, zoomin als tegen die 
van Jes. 40—66, geen sprake is. En hiermede meenen wij dan ook ten 
volle het recht te hebben gevindiceerd om tegenover de vrijwel alge- 
meen aangenomen stelling dat de voorzeggingen worden begrensd door 
der profeten geschiedkundigen horizon omgekeerd juist te handhaven 
dat de voorzeggingen niet worden begrensd door hun historischen ge- 
zichtskring. 

Een tweede kwestie waarmede wij ons hier hebben bezig te houden 
is die van de zoogenaamde speciale praedicties. Hoewel men 


1) Men zie de plaats bij Marti a.w. bldz. 26. — 2} Is Darius de Meder 
— Cambyses, dan wordt de tweede koning Pseudo-Smerdis, de derde Darius 
Hystaspes ; of, indien Darius de Meder slechts een schijn-vorst is onder Cyrus, 


dan zou Pseudo-Smerdis niet medegerekend zijn. — 2% Met Behrmann, 
a.w. bldz. XIX. 
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het voorkontén van zulke bizondere voorzeggingen, die betrekking hebben 
op het lot van bepaalde personen, of zich kenmerken door nauwkeurige 
tijd- en plaatsbepaling van toekomende gebeurtenissen, of die bij de 
schetsing van te verwachten gebeurtenissen afdalen in gedetailleerde 
bizonderheden, kwalijk kan ontkennen, heeft men zich toch aangewend 
alle voorzeggingen die een meer speciaal karakter dragen ietwat wan- 
trouwig te bejegenen. Men meent namelijk dat het verkondigen van 
zulke bizonderheden eigenlijk niet zoozeer tot de taak der profeten be- 
hoorde; zij zouden zich in hoofdzaak tot het uitspreken van algemeene 
denkbeelden aangaande de toekomst hebben bepaald. En vooral ten 
aanzien van de meer verwijderde toekomst wil men elke specialiseering 
der voorzegging uitschakelen. 

Dat het geven van speciale praedicties bij de profeten niet zóózeer 
bijzaak was als men het wil laten voorkomen, bewijzen de talrijke voor- 
beelden daarvan die uit de historische en profetische litteratuur kunnen 
worden aangevoerd. Wij wijzen slechts op de voorzeggingen van den 
dood der zonen van Eli, !) van de splitsing des rijks, °) van den dood 
van Jerobeam's kind, ®) van de drie-en-een-halfjarige droogte, *) van het 
lot van Achab en Izebel, °) en van Ahazia, ®) van Jeruzalem's redding 
uit de hand van Sanherib, °) van Hizkia's levensverlenging met vijftien 
jaar;®) op de profetie van Amos tegen Amazia,®) van Jesaja tegen 
Sebna, !°) en van Jeremia tegen den valschen profeet Hananja '!) alsmede 
tegen andere personen; °) op de voorzeggingen van den zelfden profeet 
aangaande Jojakim *), Jojachin *) en Zedekia; 5) op Jesaja's profetie 
tegen Moab, °°) en op de nauwkeurige aanwijzing van den dag waarop 
de belegering van Jeruzalem aanvangt door Ezechiël. *) Dit zijn alle 
voorzeggingen welke op de naaste toekomst betrekking hebben, en 
waarvan, ofschoon ten aanzien van enkele wel bedenkingen geopperd 
zijn, voor het meerendeel de historiciteit niet betwijfeld wordt. ’®) 

Daarnaast kan er op gewezen worden dat ook het voorkomen van 
bizondere voorzeggingen die het uitzicht in meer verwijderde toekomst 
openen niet kan worderrin twijfel getrokken. Daartoe zij herinnerd aan 


1 Sam. 2:34. — 2 1 Kon. 11 : 31 v.v. -— 3) 1 Kon.14:12. — 
BREI Kousnl 7e 1. v5)"°1 Kon, 21: 19, 23;122 : 20, — sbr 2e Kon, 
MERA LOP — Ven2e Kont" 19 : 32v.; Jes: 37: 33v. — S) 2 Kon 2076: 
Hes. B38NA 5. PreerAm 7 : 17, 1) Jes. 222715 vov. ven lijsmjer. 
Petro al2)e Jers A1: 22 w.7- 20 1064 -29 #21 w.s 29 : 32e B)njer. 
22:18 vre W4 Jer. 22: 24 v. vorm! 15) Jer. 374: 17; 382 1Awive — 
16) Jes. 16: 14. — 17) Ezech. 24 : 2. — 18) Nog andere voorbeelden 
euun 1eMKoa- 20%; 13,1285;5 12 Kon. Jos lus 8 +510,.134 13 oA192 14 : 25; 2 
Konz he 19, Jer. 39116 v, v: 
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de reeds besproken zeventig jaren der Babylonische heerschappij bij 
Jeremia. !) Weliswaar ontneemt men gewoonlijk het speciale aan deze 
voorzegging door het getal 70 hier als een rond getal te nemen, maar 
het is niet wel in te zien welk recht men daartoe zou hebben, gegeven 
het feit dat dit getal toch metterdaad de historische werkelijkheid dekt. ®) 
Voorts zij gewezen op de voorzegging in Jes. 7 : 8: „in nog vijf en 
zestig jaren zal Efraïm verbroken worden, dat het geen volk zij.” 
Deze voorzegging behoort tot een algemeen als echt erkend gedeelte 
van Jesaja, doch wordt eenstemming als eene glosse uit den tekst ver- 
wijderd. ®) Het is echter moeilijk daarvoor afdoende gronden aan te 
geven. Wanneer men er op wijst dat het noemen van zulke preciese 
getallen in strijd is met de gewoonte der profeten wordt dit weerlegd 
door het zoo juist aangehaalde voorbeeld van Jeremia, alsmede door 
het voorbeeld van Jesaja zelf. *) Dat de voorzegging den samenhang 
verbreekt kan men met even weinig recht zeggen. En dat zij in dit 
verband doelloos zou wezen, is niets dan eene subjectieve opvatting. °) 
Terwijl de bedenking ontleend aan de vermeende tegenstrijdigheid tus- 
schen vs. 8 en vs. 16 alleen recht van bestaan heeft indien men zich 
de geboorte van het kind Immanuël onmiddellijk aanstaande denkt, 
waarvan intusschen in den tekst niets wordt gezegd. Deze voorzegging 
is even precies als die van de zeventig jaren der Babylonische heer- 
schappij. Zij kondigt aan de algeheele tenietmaking van Efraïm's volks- 
bestaan, welke heeft plaats gehad, niet door de verwoesting van Samaria 
en door de wegvoering van een groot deel der inwoners, in 722, maar 
door de overbrenging van vreemde kolonisten in het land door Esar- 
Haddon, ®) evenals later door diens zoon Assurbanipal. ”) Stellen 
wij den Syrisch-Efraïmietischen oorlog in 735 voor Chr. ®) dan brengt 
ons de tijdruimte van 65 jaar in het jaar 670, het jaar van Esar- 
Haddon’s beslissende zege over Egypte. Wanneer we nu in aanmer- 
king nemen dat de Assyrische veldtocht tegen Egypte gepaard ging 
met eene belegering van het afvallig geworden Tyrus, dat weliswaar 
onneembaar bleek maar na de nederlaag van Egypte zich tot onder- 
handelingen vinden liet, ®) dan ligt de gissing voor de hand, dat in dit 


ler. 25 t A1 ves 29% 10,9 ns 2) Vgl. bldzael48inoot- 2. A) HZeNS 
door Franz Delitzsch. — #% Jes. 16 : 14, waarvan de echtheid niet 
wordt betwijfeld. — 5) D.J. van Katwijk, Exegefica, in Gereformeerd 
Theologisch Tijdschrift, XVIl° Jaargang bldz. 293. — 6) Ezra4:2. — 
1) == Asnapper, Ezra 4: 10. — #8) Met Lehmann-Haupt a.w. bldz. 
317. — 9% _A.w. bldz. 127; zie ook F. Hommel, Geschichte Baby- 
loniens und Assyriens, Berlin 1885 bldz. 706. 
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jaar de gemelde kolonisatie als een middel tot bevestiging van de 
Assyrische macht heeft plaats gevonden. Eveneens mogen wij wijzen 
op Jesaja's profetie van de wegvoering naar Babel, *) voor welker histo- 
riciteit zulke goede gronden pleiten, gelijk we hebben gezien, °) en waarin 
in ieder geval het speciale detail voorkomt dat Judeesche prinsen 
eunuchen zouden worden aan het Babylonische hof. In nog verder 
verwijderde toekomst voert ons de voorzegging van Cyrus, die met 
name wordt genoemd in Jes. 44 : 28 en 45 : 1, of die van den onbe- 
kenden Godsman uit de dagen van Jerobeam aangaande het optreden 
van Josia. ®) Ook van deze laatste wordt de historiciteit betwist, echter 
eigenlijk alleen op dezen grond, dat zulk eene gedetailleerde voorzeg- 
ging in de echte profetie zonder voorbeeld is. Dat deze argumentatie 
niet kan aanvaard worden spreekt wel vanzelf. 

Eindelijk ook in de eschatologische of Messiaansche voorzeggingen 
der profeten treffen wij onderscheidene speciale details aan. Men lette 
op Jes. 7 : 14, de Immanuêël-profetie, waarin de geboorte van den 
Messias uit eene. „maagd ®) wordt voorzegd, op Mich. 5 : 1, waar 
Zijne geboorte in Bethlehem wordt aangekondigd, op Jesaja 53, waarin 
van Zijn lijden en sterven wordt gesproken. Wel worden deze plaatsen 
gemeenlijk zoo geëxegetiseerd dat daarin geene speciale praedicties liggen, 
maar onbevooroordeelde uitlegging zal van deze verklaringsmethode 
hoe langer hoe meer moeten terugkomen. ®) 

Een derde vraag is gerezen in betrekking tot het voorwaardelijk 
karakter der voorzeggingen.®) Er zijn geleerden geweest die in den 
meest volstrekten zin aan alle voorzeggingen, om het even welke, dit 
voorwaardelijk karakter hebben toegekend. %) Dit houdt verband met 
onderscheidene bezwaren welke tegen de vervulling der voorzeggingen 
zijn ingebracht. Ze zouden vervuld geworden zijn, dus redeneeren de 
bedoelde geleerden, indien het Joodsche volk aan de vereischte voor- 
waarden hadde voldaan; maar ze zijn niet vervuld geworden wijl het 


Bless 394: Gw. 7 2 Kon. 20 :/17,v. v— 2) Bldz, 149,1 — (Sloof Kon: 
13 : 2. — 4) Zie hiervoor van Katwijk a.w. bldz. 298 v. — 5) Zooals 
ten aanzien van Jes. 53 wordt gedaan door Gressmann, Der Ursprung der 
israelitisch-jüdischen Eschatologie, bldz. 321 v.v. — 6) Vgl. overde voor- 
waardelijkheid der voorzeggingen bldz. 135v. — 7) Zoo vooral Ernst 
Bertheau, Die alttestamentliche Weissagung von Israels Reichsherrlichkeit 
in seinem Lande in Jahrbücher für Deutsche Theologie 1859 bldz. 314 v. v., 
595 v.v, 1860 bldz. 486 v. v. Verder Bruston, Histoire critique de la 
littérature prophétique, bldz. 34, 197 v., 228, 234, König, Offenbarungsbegrijt 
des A. T. II, 390 v.v, Giesebrecht, Die Berufsbegabung der Alttesta- 
mentlichen Propheten, bìdz. 81 v.v, 113 v.v. 
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aan deze voorwaarden niet heeft voldaan. Deze stelling ziet echter 
voorbij dat er eene breede reeks van voorzeggingen gevonden wordt, 
welke eerst op eene meer verwijderde toekomst betrekking hebben, en 
welker vervulling of niet-vervulling zeker niet afhankelijk kon zijn van 
de bekeering of verharding van het levende geslacht. En nu is het toch 
niet wel begrijpelijk waarom zulke voorzeggingen als voorwaardelijk 
zouden worden uitgesproken. De fout schuilt dan ook hierin dat men 
de voorzeggingen laat begrensd blijven door des profeten historischen 
horizon. Is dit evenwel onjuist, gelijk we tevoren in den breede hebben 
trachten aan te toonen, dan vervalt de reden om alle voorzeggingen 
als voorwaardelijk te beschouwen. Zonder eenigen twijfel moet de 
voorwaardelijkheid worden aangenomen als regel voor die voorzeggin- 
gen, wier vervulling in de naaste toekomst kon of moest verwacht 
worden, om het even of die voorwaardelijkheid is uitgesproken of niet. 
Hier kan de voorzegging als belofte of bedreiging invloed hebben op 
het handelen. Zelfs aarzelen we niet ook in die gevallen in abstracto 
de voorwaardelijkheid der voorzeggingen te erkennen, waarin het oor- 
deel als onherroepelijk aangekondigd wordt. Indien God de voorbede 
van Jeremia afwijst, !) en zich onverbiddelijk verklaart, zelfs al stonden 
Mozes en Samuël voor Zijn aangezicht, °) of het uitspreekt dat de drie 
mannen, Noach, Daniël en Job, alleen hunne eigene ziel door hunne 
gerechtigheid zouden bevrijden ; ®) indien de onbekeerlijkheid der hoor- 
ders vooruit verkondigd wordt, zooals in het roepingsvisioen van Jesaja ; “) 
dan wordt daarmee wel te kennen gegeven dat het aangekondigde oor- 
deel feitelijk onafwendbaar is, maar niet gezegd, dat het niet door be- 
keering zou kunnen afgewend worden. Het volk zal zich niet bekeeren, 
maar deed het dit wel, zoo zouden ook deze voorzeggingen niet ver- 
vuld geworden zijn. °) Daarentegen moet de regel der voorwaardelijk- 
heid worden ontkend voor de voorzeggingen die in verwijderde toe- 
komst liggen. Ze zou hier geen zin hebben. Met name geldt dit ook 


ieder) Iles 145 14e 11, — +2) Jer, 15:41, 1) Ezech, 14: 13210 
4) Jes. 6 : 9, 10. — 5) Dat het besef van de voorwaardelijkheid der voor- 
zeggingen ook zeer sterk leefde onder het volk bewijst de episode, verhaald 
in Jer. 26 : 17—19, Daar wordt, ter verdediging van Jeremia, een beroep ge- 
daan op de profetie van Micha, 3 : 12, dat Zion als een akker zal geploegd, 
en Jeruzalem tot steenhoopen zal worden, en dan gezegd, dat deze voorzegging 
niet in vervulling is gegaan op het gebed van Hizkia. Men houde daarbij wel 
in het oog dat we hier slechts te doen hebben met de opinie van zekere per- 
sonen uit het Joodsche volk; niet met een authentieke verklaring van Micha's 
profetie, en evenmin met de opvatting van Jeremia zooals König abusievelijk 
zegt, a.w. II, 390. 
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van de Messiaansch-eschatologische voorzeggingen. Gebonden door de 
begrenzing der voorzeggingen binnen des profeten historischen horizon 
nemen de genoemde geleerden aan, dat zulke Messiaansch-eschatalo- 
gische heilsbeloften telkens in de naaste toekomst van den profeet die 
ze had uitgesproken zouden vervuld geworden zijn, indien zich het volk 
slechts trouw had bewezen aan zijn God. Maar nu wij weten dat wij 
met de verklaring en toepassing der voorzeggingen niet behoeven te 
blijven binnen dien horizon, hebben wij ruimte om deze heilsbelofte te 
laten slaan op den tijd en de gebeurtenissen waarin zij metterdaad zijn 
vervuld geworden; zoodat ons niets belet aan deze voorzeggingen een 
absoluut, en niet-voorwaardelijk karakter toe te kennen. 

Eindelijk is van hoog belang de kwestie der uitlegging van de voor- 
zeggingen. Wel door niemand zal worden betwist dat niet alles wat in 
de voorzeggingen aangekondigd wordt in strikt-letterlijken zin is be- 
doeld. leder zal toestemmen dat er in de voorzeggingen allerlei voor- 
komt wat slechts dichterlijke schildering en omschrijving wil zijn, en 
als beeldspraak en oneigenlijke uitdrukkingswijze dient verklaard te 
worden. Wanneer Hosea profeteert dat „het getal der kinderen Israël’s 
zal zijn als het zand der zee, dat niet gemeten noch geteld kan wor- 
den,” °) dan gebruikt hij eene dichterlijke vrijheid, welke niemand mis- 
kennen kan; aan een letterlijk verstaan van deze uitdrukking valt niet 
te denken; de profeet wil alleen wijzen op de buitengewone talrijkheid 
der kinderen Israëls. Wanneer we in Jes. 11 : 1 lezen de bekende 
voorzegging van het „rijsje, voortkomende uit den afgehouwenen tronk 
van Isaï,’ behoeft het geen bewijs dat hier beeldspraak is bedoeld; de 
voorzegging spreekt van een persoon uit het in verval gekomen geslacht 
van Isaï. En in de schoone schildering van den tijd, waarin de volken 
hunne zwaarden zullen slaan tot spaden en hunne spiesen tot sikkelen,” 
en zij zullen „zitten een ieder onder zijn wijnstok en onder zijn vijge- 
boom,” ®) hebben we weliswaar uitdrukkingen die letterlijk zouden kun- 
nen worden verstaan, maar toch zal wel niemand betwijfelen dat hier 
een meer oneigenlijke uitdrukkingswijze is aangewend om een toestand 
van volkomen vrede aan te duiden. 

Moeilijker evenwel wordt het om aan te geven hoever in de voor- 
zeggingen het letterlijke en hoever het oneigenlijke gaat. Een algemeene 
regel is hiervoor niet aan te geven. De vraag wat letterlijk en wat 
figuurlijk is bedoeld, is alleen door een nauwgezette exegese van iedere 
voorzegging afzonderlijk te beantwoorden; en daarbij zal dan toch nog 


ip Hos. 1: 10. — 2 Mich, 4 : 14; Jes. 2.: 2d. 
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wel niet altijd objectieve zekerheid te verkrijgen zijn. Veel zal onge- 
twijfeld blijven afhangen èn van het subjectieve oordeel, èn, niet het 
minst, van het standpunt van den onderzoeker. 

Een paar vragen van meer algemeenen aard dienen we hierbij echter 
nog onder de oogen te zien. Vooreerst deze, of in de voorzeggingen 
ook een geestelijk-soteriologisch element ligt, met andere woorden, of 
de voorzeggingen ook doelen op geestelijk heil en verlossing voor zon- 
daarszielen. Over het algemeen wordt dit door de verklaarders der 
profetieën ontkend. Zij weerspreken niet het voorkomen van ideëele 
verwachtingen bij de profeten, maar beschouwen deze als dichterlijke 
fantasieën, waaraan eigenlijk iedere reëele grond ontbreekt. Het spreekt 
vanzelf dat in dit geschil door woordelijke en zakelijke exegese geen 
beslissing kan worden gegeven; alles hangt hier af van het standpunt 
waarop men zich plaatst. Erkent men in Jezus Christus de vervulling 
der Oud-Testamentische heilsbelofte, dan is men geneigd het voorkomen 
van een geestelijk-soteriologisch element in de profetische voorzeggingen 
te bevestigen; staat men evenwel eene andere meening voor, dan is 
het vanzelfsprekend dat men dit geestelijk-soteriologisch element loo- 
chent. Hoezeer echter bij onbevangene exegese de waarschijnlijkheid ten 
gunste van het eerste pleit blijkt uit het volgende. In Jes. 53 is sprake 
van het plaatsvervangend zoenlijden en sterven van den Messias, zoo 
erkent de Berlijnsche hoogleeraar Gressmann, nu hij deze voor- 
zegging als eene in de profetie ingedrongen heidensche voorstelling te 
verklaren weet. }) 

Verder vraagt onze aandacht, of wij in de voorzeggingen niet alleen 
dichterlijke, maar oek symbolische karaktertrekken moeten aannemen. 
Wat bedoelen we daarmede? Wanneer de profeten zich van dichterlijke 
uitdrukkingswijze bedienen, spreken zij van dingen die zij niet reëel be- 
doelen, en aan welke derhalve eene overdrachtelijke beteekenis moet 
worden gehecht; wanneer zij zich symbolisch uitdrukken, spreken zij 
van dingen die zij wel reëel bedoelen, en aan welke zij nochtans ook 
eene overdrachtelijke beteekenis wenschen toegekend te zien. Deze 
symbolische uitdrukkingswijze nu raakt voornamelijk de voorwerpen, 
tijden, gelegenheden, verhoudingen van het Oude Verbond. De profeten 
spreken daarvan als ten volle reëel, en toch zijn er duidelijke aan- 
wijzingen dat ze daarin de komst van eene Nieuwe Bedeeling voor- 
zeggen. Wel wordt dit door veie nieuwere uitleggers weersproken en 
eene exegese welke met deze symboliek rekening houdt als „allegorische 
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exegese" gebrandmerkt, maar wij meenen dat er werkelijk genoegzame 
aanwijzingen ook in de profetieën zelve zijn die tot de erkenning van 
symbolische karaktertrekken in de voorzeggingen moeten leiden. De 
profeten spreken ook van het toekomende heil in de vormen aan de 
Oude Bedeeling ontleend; dat zijn de hun bekende vormen, de vormen 
des Nieuwen Verbonds kennen zij niet; maar daarbij ontbreekt het hun 
toch allerminst aan het bewustzijn dat een ander en beter Verbond het 
bestaande gaat vervangen, zooals we lezen in die schoone voorzegging 
bij Jeremia: „Ziet de dagen komen, spreekt de Heere, dat ik met het 
huis van Israël en met het huis van Juda een nieuw verbond zal maken.” *) 
Eveneens wordt het den profeten geopenbaard dat de vormen van het 
Oude Verbond niet alle zonder meer in dat Nieuwe zullen overgaan : 
er zal geen arke des Verbonds meer wezen; ®) en in het algemeen zal 
dat Nieuwe Verbond een meer geestelijk karakter dragen: God zal 
Zijn wet in hun hart schrijven, °) en Ezechiël spreekt van eene besnij- 
denis des harten. *) Voorts kan naast deze overwegingen van meer al- 
gemeenen aard gewezen worden op aanduidingen die in sommige voor- 
zeggingen zelve liggen, dat aan eene uitsluitend letterlijke opvatting 
niet moet worden gehecht, maar eene symbolische verklaring eisch is. 
Ten bewijze daarvan zij bij voorbeeld herinnerd aan het grootsche her- 
stellingsvisioen van Ezechiël (in de hoofdstukken 40— 48), dat gewoonlijk 
letterlijk wordt verstaan als eene cultuswetgeving voor het volk na de 
ballingschap, maar waarin onder meer de volgende elementen liggen 
die duidelijk eene symbolische verklaringswijze vorderen: de verdeeling 
des lands geschiedt zonder eenige rekening te houden met de vroegere 
historie of met de geografische gesteldheid, de nieuwe stad met zijn 
tempel komt niet op de plaats van het oude Jeruzalem en van den 
werbranden tempel, de „Vorst neemt een positie in welke bij eene 
wezenlijke staatsinrichting de meest onmogelijke zou wezen die denk- 
baar is, en aan de tempelbron wordt eene kracht en werking toege- 
schreven welke niet in ernst reëel kan bedoeld zijn. °) 

Bizonderlijk willen we hferbij nog wijzen op de symboliek der vreemde 
volken. Die vreemde volken, met welke Israël in strijd komt, zijn sym- 
bolen van de zondige wereldmacht welke het koninkrijk Gods weder- 
staat. De meergenoemde hoogleeraar Gressmann heeft de aandacht 
gevestigd op de eigenaardigheid der profetie dat, ook waar bepaalde 


AREAS Il on 12) Jess 3 He NO sr 3). Jer: 3D RBS 
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volken met name worden genoemd, de trekken der beschrijving van 
deze volken steeds zeer algemeen worden gehouden, zóó algemeen dat 
naar zijn oordeel daaruit de karakteristiek van het bedoelde volk niet 
is op te maken. !) Het komt ons voor dat hij hierin wel wat te ver 
gaat; hier en daar vinden we wel enkele trekken die werkelijk ken- 
merkend zijn; maar over het geheel genomen is wat hij zegt volkomen 
juist; en wij zien hierin eene duidelijke aanwijzing dat al zulke vreemde 
volken en steden, als Egypte, Assur, Damascus, Babel, Edom symbo- 
lisch te verstaan zijn. Het gaat daarbij wel weer in de eerste plaats 
om reëel bestaande historische grootheden, hun optreden en toekomst, 
maar daarin wordt toch tevens ook heengewezen naar verderfelijke 
machten en stroomingen van meer algemeenen aard, welke in de gees- 
telijke worsteling der eeuwen ingrijpen. °) 

Toch mogen we de bespreking van het vraagstuk der uitlegging van 
de voorzeggingen niet eindigen zonder eene waarschuwing te hebben 
doen hooren tegen de bij sommige geloovige uitleggers gebruikelijke 
methode om alles te vergeestelijken of tot symbolen te maken. Het 
gaat niet aan zich als het ware een symbolisch alphabet te fabriceeren, 
dat bij de profeten in gebruik zou zijn geweest en met behulp waarvan 
men in de voorzeggingen steeds iets anders leest dan er werkelijk in 
wordt gezegd. ®) Deze „allegorische exegese" is beslist verwerpelijk. 
Natuurlijk komen we nu voor de moeilijkheid hoe ver wij dan in de 
toepassing der symbolische exegese mogen gaan, en waar de grens van 
het geoorloofde overschreden wordt. Wel zoo gemakkelijk heeft het de 
opvatting, die alle symbolische exegese veroordeelt, maar deze is, gelijk 
we hebben gezien, toch niet houdbaar. Wij erkennen dat het niet 
doenlijk is om met volstrekte zekerheid aan te geven, waar en wanneer 
de symbolische exegese gerechtvaardigd of niet-gerechtvaardigd is. Als 
grondregel zouden we echter willen aangeven, dat de exegese van een 
letterlijken zin behoort uit te gaan, en eerst dan tot eene symbolische 
verklaring mag komen, wanneer de voorzegging zelve daarvoor ge- 
gevens bevat of de analogie met andere voorzeggingen daartoe aan- 
leiding geeft. Daar komt dan nog als een belangrijke factor bij de 
verklaring die van sommige voorzeggingen in het Nieuwe Testament 
geboden wordt. Wanneer de Heere Jezus Christus of Zijne apostelen 


1) A.w. bldz. 174, — 2?) Men vergelijke hiervoor ook A. Kuyper, De 
Gemeene Gratie, 1, Leiden 1902, bldz. 356 v.v. en F. W. Grosheide, 
De verwachting der toekomst van Jezus Christus, Amsterdam 1907 bldz. 
65 v.v. — 9%) Vgl. daarover en daartegen Davidson, Old Testament 
Prophecy, bldz. 172 v. v. 
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de eene of afidere profetische voorzegging symbolisch hebben opgevat 
dan is dit voor ons beslissend. Weliswaar wordt dit door onderschei- 
dene verklaarders onwetenschappelijk geacht, maar wij kunnen daarvoor 
niet uit den weg gaan: waar wij gelooven dat dezelfde Geest Gods 
welke de profeten bezielde, zich eveneens openbaarde in den Heere 
Jezus Christus en Zijne apostelen, is de door hen gegeven verklaring 
authentiek. 


HOOFDSTUK XIII. 


De vervulling der voorzeggingen. 


ET is altijd een uiterst moeilijke zaak om met elken twijfel buiten- 
sluitende zekerheid te beslissen of eene voorzegging al dan 
niet vervuld is. Een eerste bezwaar vloeit voort uit de uit- 

legging der voorzeggingen. Aangezien nu eenmaal moet worden toe- 
gegeven dat niet alles in de voorzeggingen letterlijk kan worden ver- 
staan, maar daarin veel voorkomt dat dichterlijk is uitgedrukt en in 
beeldspraak weergegeven, staan wij steeds voor de moeilijkheid dat de 
grens tusschen hetgeen letterlijk en oneigenlijk bedoeld is niet met 
juistheid is te bepalen. Steeds moet rekening gehouden met de mogelijk- 
heid dat men naar eene letterlijke vervulling zoekt van iets wat niet 
letterlijk dient verstaan, of dat men als eene letterlijke vervulling aan- 
merkt wat zoo nimmer door de voorzegging was bedoeld. En nog in- 
gewikkelder wordt de zaak wanneer wij letten op de symboliek der 
voorzeggingen, waarvan wel velen niet willen weten, doch waarvoor 
wij in het voorgaande hoofdstuk op, naar wij meenen niet ondeugdelijke, 
gronden het pleit hebben gevoerd. Als wij met deze symboliek der 
voorzeggingen rekening houden opent zich voor ons een geheel ander 
perspectief in de vervulling dan wanneer wij haar buitensluiten. Een 
tweede bezwaar is gelegen in den ouderdom der voorzeggingen. Er 
bestaat, gelijk wij gezien hebben, geen eenstemmigheid omtrent den 
tijd waarin de meeste voorzeggingen te plaatsen zijn. Dat ook dit voor 
de beantwoording der vraag of de voorzeggingen al dan niet vervuld 
zijn van de grootste beteekenis is, behoeft geen betoog. Hoe geheel 
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anders zal iemand staan tegenover de kwestie der vervulling van de 
voorzeggingen die, om maar iets te noemen, het boek Daniël laat ont- 
staan zijn in den tijd van Antiochus Epiphanes, dan degene die daarin 
de woorden erkent van een ziener uit den tijd der ballingschap! Een 
derde moeilijkheid bestaat hierin dat ook, al staat van eene voorzegging 
de juiste zin vast, en al is in de historie eene gebeurtenis aan te wijzen 
die met het voorzegde de meest nauwkeurige overeenstemming vertoont, 
nog niet bewijsbaar is dat er tusschen deze beide metterdaad verband 
moet gelegd worden. Al wat in hoofdstuk VII is opgemerkt om te 
doen zien dat het bestaan van een profetisch vermogen in den mensch 
niet is aangetoond, kan worden aangevoerd, en wordt ook aangevoerd 
om in tal van gevallen de vervulling der voorzeggingen te weerspreken. 
En een vierde moeilijkheid doet zich eindelijk voor bij de bepaling van 
de vervulling zelf. Wat is onder de vervulling eener voorzegging te 
verstaan ? Moet eene voorzegging alleen dan als vervuld worden aan- 
gemerkt wanneer eene letterlijke, tot in de kleinste bizonderheden af- 
dalende overeenstemming der feiten met de voorspelling aanwijsbaar 
is; of kan ze vervuld worden geacht indien slechts de hoofdtrekken 
van beide aan elkander beantwoorden? Verder, moet de vervulling der 
voorzegging steeds in één enkele gebeurtenis worden gezocht, of kan 
ze ook in eene gansche reeks van gebeurtenissen aan den dag treden ? 

Om al deze redenen — en nog meer andere — is het dan ook ge- 
heel onjuist de vervulling der profetische voorzeggingen te maken tot 
een volstrekt en dwingend bewijs van de Goddelijkheid der H. Schrift, 
zooals door verschillende, vooral Engelsche, apologeten is gedaan. *) 
‘Trouwens de aardyder overtuiging van de waarheid der Goddelijke 
dingen laat een dergelijke bewijsvoering nimmer toe. °) Maar evenzeer 
onjuist is het, zooals Kuenen in zijn uitvoerig werk over De profeten 
en de profetie onder Israël heeft willen doen, aan de niet-vervulling 
der voorzeggingen het overtuigend bewijs van de niet-werkelijkheid der 
Godsopenbaring in de profeten en de niet-Goddelijkheid der Schrift te 
ontleenen. Het dwingend bewijs van de niet-vervulling der voorzeggingen 
is immers even weinig als dat der vervulling te leveren. Verschillende 


1) Zieb.v. Alexander Keith, Evidence of the truth of the Christian Reli- 
gion derived from the literal fulfilment of prophecy, een boek dat zeer vele uit- 
gaven heeft beleefd; in mijn bezit is de 37° Engelsche editie, London, 1859; 
John Urquhart, Wonders of Prophecy, Gods seal to the Bible (tot mijne 
beschikking heb ik alleen de Duitsche vertaling door E. Spliedt, 3° Aufl. 
Stuttgart 1903, en de Hollandsche door W. A. Vroegop). — 2) Vgl. 
ook Bavinck, Gereformeerde Dogmatiek?, 1, 546. 
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van de hiervóor genoemde bezwaren gelden ook hier: de twijfelachtig- 
heid der uitlegging, het meeningsverschil omtrent den ouderdom der 
voorzeggingen en de onzekerheid wat onder de vervulling is te verstaan. 
Waaraan nog kan worden toegevoegd de mogelijkheid dat sommige 
voorzeggingen weliswaar tot dusverre nog niet zouden vervuld zijn, 
maar in de toekomst toch nog vervuld kunnen worden, en dat de niet- 
erkenning der vervulling het gevolg zou kunnen wezen van eene tot 
dusverre nog te gebrekkige en onvolledige kennis van de historische 
gebeurtenissen, waarin de vervulling heeft plaats gehad. 

Niettemin is het vraagstuk van de vervulling der voorzeggingen van 
zeer hooge beteekenis. De profeten zelve wijzen op die vervulling met 
den meesten nadruk. Wat zij voorzegd hebben zal geschieden, zoo be- 
tuigen zij immer weer. En wanneer spottend ongeloof het hoofd opsteekt, 
en uit de vertraging van het aangekondigde gericht tot de nietigheid 
der voorzegging besluit, dan klinkt het in 's Heeren naam uit Ezechiël's 
mond: „Want ik ben de Heere, ik zal spreken; het woord dat ik zal 
spreken zal gedaan en niet meer uitgesteld worden : want in uwe dagen, 
o wederspannig huis, zal ik een woord spreken en het doen, spreekt de 
Heere Heere." ®) Bizonder wordt ook het Goddelijk vermogen om 
vooruit te verkondigen de dingen die komen zullen in het licht gesteld 
tegenover de nietigheid der afgoden: „Laat ze voorbrengen en ons 
verkondigen de dingen die gebeuren zullen ; verkondigt de vorige dingen 
welke die geweest zijn, opdat wij het ter harte nemen, en het einde 
daarvan weten; of doet ons de toekomende dingen hooren. Verkondigt 
dingen, die hierna komen zullen, opdat wij weten dat gij Goden zijt” .…. °) 
„Gedenkt der vorige dingen van oude tijden af, dat ik God ben, en er 
is geen God meer, en er is niet gelijk ik: die van den beginne aan 
verkondig het einde, en van ouds af die dingen die nog niet geschied 
zijn; die zeg: mijn raad zal bestaan en ik zal al mijn welbehagen doen.” °) 
En daarom hebben wij ook de vervulling der profetieën na te speuren ; 
want, al is het zeker onmogelijk een dwingend, voor elk overtuigend 
bewijs van deze vervulling te geven, zooveel is in ieder geval wel be- 
reikbaar dat deze vervulling voor hen die de realiteit der profetische 
Godsopenbaring aanvaarden klaar aan den dag treedt. 

Daartoe is te wijzen op het volgende. 

In de eerste plaats zijn er sommige bizondere voorzeggingen, waarvan 
de vervulling binnen zeer korten termijn volgen moest, en waarvan 


1) Ezech. 12 : 25. Vgl. ook Ezech. 33: 33. — 2%) Jes. 41:22, 23. — 
3) Jes. 46 : 9v. Vgl. ook Jes. 44 : 7; 48 : 3-8. 
Profeten O. V. 12 
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dan ook in de Schrift zelf deze vervullling wordt medegedeeld. Als- 
voorbeelden daarvan noemen we Ahia's voorzegging van den dood van 
Jerobeam’s kind, welke in vervulling ging in het eigen oogenblik dat 
de koningin die den profeet incognito was gaan raadplegen hare voeten 
op den drempel van het koninklijk paleis zette; !) Elia's aankondiging 
van de droogte, die niet eerder een einde nam dan op zijn woord ; °) 
de aanzegging van zijn dood aan den kranken koning Ahazia door 
denzelfden profeet; ®) Elisa's voorzegging bij de belegering van Samaria 
door de Syriërs: „morgen omtrent dezen tijd zal een maat meelbloem 
verkocht worden voor een sikkel, en twee maten gerst voor een sikkel, 
in de poort van Samaria,’ en zijn woord tot den ongeloovigen hoofd- 
man: „zie gij zult het met uwe oogen zien, doch daarvan niet eten,’ 
hetgeen metterdaad zoo geschiedde door den overhaasten aftocht van 
de belegeraars, terwijl die hoofdman, belast met de bewaking van de 
poort, in welke het vreugdedronken volk zich verdrong, onder den 
voet geloopen werd en er het leven bij inschoot; f) eindelijk Jeremia’s 
voorzegging van den dood van den valschen profeet Hananja binnen het 
jaar, welke reeds na een tweetal maanden in vervulling ging. °) Weliswaar 
wordt de betrouwbaarheid van zulke medeelingen der Schrift door velen 
in twijfel getrokken, maar daarvoor bestaan toch feitelijk geen andere 
gronden dan de à-prioristische meening dat werkelijke voorzeggingen niet 
bestaanbaar zijn; en er zijn dan ook critici van naam die niet aarzelen 
het voor de historiciteit der hier aangehaalde gevallen op te nemen. °) 

In de tweede plaats hebben wij de meer algemeene voorzeggingen 
van belangrijke geschiedkundige gebeurtenissen in Israëls volksleven, 
die over een eenigszins langere tijdruimte loopen, en waarvan de ver- 
_ vulling zoowel door het getuigenis der Schrift als door de ons bekende 
historie genoegzaam vaststaat, zooals van de komst der Assyriërs en 
der Chaldeeën, de verwoesting van Jeruzalem en de ballingschap, als- 
mede den wederkeer uit Babel. Wijl hier op de overeenstemming van 


LL Kon. 14: 12 vgl, 17. — 2} 1 Kon: 17 en 18. = "5 2 Kom 
1: 4 vgl. 17. — #4) 2 Kon. 7; vgl. bizonder vs. 1 v. met vs. 16v, == 
5) Jer. 28: 16 v. — 6) Men zie b.v. Kittel, Die Bücher der Könige, 
bldz. 116 v., 161 v., 181, 185; Giesebrecht, Das Buch Jeremia ?, Einleitung 
bldz. XI, voorts bldz. 151, 154, Die Berufsbegabung der Alttestamentlichen 
Propheten bldz. 1 v.v. en bizonder over speciale praedicties van Ezechiël bldz. 
160 v.v.; Cornill, Das Buch Jeremia, Leipzig 1905, bldz. 309, 313. Van 
den laatste verdient vooral vermelding de uitspraak: „dass man ein wissen- 
schaftlicher Mann sein und doch, oder vielmehr gerade desshalb an die Wirk- 
hen Sommen der alttestamentlichen Propheten glauben kann”, 
a. w. bldz. k 
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de feitelijke rgebeurtenissen met de voorzeggingen niets kan worden 
afgedongen, pleegt men veelal aan het vooruitzien van een gescherpten 
blik te denken. Doch men vergete niet dat deze verklaring alleen houd- 
baar is onder veronderstelling van de onechtheid van al die voorzeg- 
gingen, welke meer dan een paar menschenleeftijden vóór de vervulling 
zijn uitgesproken. Wanneer de wegvoering naar Babel reeds door Jesaja 
en Micha, en de terugkeer uit de ballingschap reeds door Jesaja is 
geprofeteerd — en er zijn, naar wij in het vorige hoofdstuk hebben be- 
toogd, geen afdoende gronden om dit te weerspreken — dan is aan 
het vooruitzien van een gescherpten blik hoegenaamd niet meer te 
denken. Bovendien vinden we ook in de algemeen als echt erkende 
voorzeggingen die tot dit genre behooren wel een enkele, waarin de 
scherpte van den profetischen blik al zeer bizonder zou moeten ge- 
weest zijn. We denken hierbij aan de voorzegging van den wederkeer 
uit de ballingschap door Jeremia; *) hoe scherp moest wel de blik wezen 
die kon vooruitzien dat de macht welke eens Babel's heerschappij zou 
nederwerpen, de weggevoerde Judeeërs zou doen terugkeeren, terwijl 
toch Babel, dat Assur had onttroond, er niet aan dacht de door Assur 
weggevoerde bewoners van het tienstammenrijk weder te brengen in 
hun land. Hierbij dient opgemerkt dat in de bedoelde voorzeggingen 
niet alle detailtrekken letterlijk zijn te nemen. Er is zeker ernstig reke- 
ning mede te houden dat in de aankondiging van gericht zoowel als 
heil veel dichterlijke schildering en beeldspraak voorkomt, waarvan 
natuurlijk eene letterlijke vervulling niet is bedoeld en ook veelal niet 
heeft plaats gevonden. Wel kunnen enkele van zulke trekken die, om 
het zoo uit te drukken, tot de dichterlijke stoffage eener voorzegging 
behooren, ook letterlijk in de vervulling worden teruggevonden, maar 
de vervulling zou er niet minder volkomen om zijn, indien dat het 
geval niet ware. Hieraan kunnen worden toegevoegd enkele bizondere 
voorzeggingen, die eveneens hunne vervulling in verdere toekomst stel- 
den, zooals van Jesaja, waarin hij de algeheele tenietmaking van Efraim's 
volksbestaan aankondigt na 65 jaren, °) of van Jeremia, waarin hij den 
duur der Babylonische heerschappij bepaalt op 70 jaren, °) over welker 
nauwkeurige en letterlijke vervulling wij reeds in het vorige hoofdstuk 
hebben gesproken. £) 

In de derde plaats komen we tot de voorzeggingen aangaande den 
Messias, die in onzen Heere Jezus Christus zijn vervuld. Christus heeft 


1) Zie hierover bldz. 147. — ?%) Jes. 7:8 — % Jer. 25: 11 v.; 
29 : 10. — 4) Zie bldz. 148 en bldz. 168 v. 
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zelf uitdrukkelijk verklaard de door de profeten aangekondigde Messias 
te zijn. Aan de erkenning van dit getuigenis kan men alleen ontkomen 
door het aannemen van een dubbel zelfbedrog, ten eerste bij de pro- 
feten, die als een van de hoeksteenen der hun geschonken Godsopen- 
baring een Messias zouden hebben verkondigd die niet verschenen is, 
en ten tweede bij Jezus zelf, die zich zou hebben gehouden voor een 
profetische Messias-figuur waarmede Hij niets te maken had. Zulk een 
dubbel zelfbedrog moet wel aanvaarden wie geen reëele Godsopen- 
baring in de profeten erkennen, en voor het gezag van Christus zich 
niet buigen kan; maar wie aan de realiteit der profetische Godsopen- 
baring niet twijfelt en de autoriteit van Christus eert, die is ten volle 
verzekerd van de vervulling der Messiaansche profetie in Hem. Nader 
bevestigd wordt deze overtuiging door het niet te weerspreken feit dat 
ook tal van bizondere trekken uit het profetisch Messias-beeld in de 
meest letterlijke overeenstemming in de verschijning van Christus terug 
te vinden zijn. We herinneren onder meer aan Zijne Godheid, ') aan 
Zijne geboorte in Bethlehem, °) en uit eene maagd, ®) aan Zijne nederig- 
heid, hoewel Hij afstamde uit het koninklijk geslacht van David, *) aan 
Zijne verachting en verwerping door Zijn volk, %) aan Zijn rijden op 
een ezelsveulen, ®) alsmede aan Zijn lijden en dood. °) Eene opvallende 
eigenaardigheid is hierbij dat in onderscheidene gevallen, waar de voor- 
zegging op zichzelf genomen zeer goed aanleiding zou kunnen geven 
om aan dichterlijk-vrije schildering of beeldspraak te denken, toch de 
meest letterlijke overeenstemming tusschen de bewoordingen der voor- 
zegging en de vervulling valt op te merken. Zoo zou bij voorbeeld ook 
in een van de aangehaalde voorzeggingen, Zach. 9 : 9, het „rijdende 
op een ezel, en op een veulen, een jong der ezelinnen" zeer goed als 
eene oneigenlijke zegswijze kunnen worden verstaan, doelende op des 
Messias’ vredelievendheid en nederigheid, in tegenstelling met een krijgs- 
haftig en trotsch koning die een fier strijdros berijdt. Zooveel te tref- 
fender is echter de vervulling, waar niet alleen de figuurlijke zin van 
Christus geldt, maar ook de letterlijke bewoordingen precies zoo op 
Hem van toepassing zijn. Als een tweede voorbeeld noemen wij Jes. 
52 : 14 waarin de wreede mishandeling van den Messias in dier voege 
wordt geteekend dat Zijn gelaat en gestalte ten gevolge daarvan niets 
menschelijks meer had. Men zou deze voorzegging kunnen verstaan als 


I) Jes 9: 5 —-%) Mich, 5:1, — 3) Jes, 7:14 A Teen 
Jessell hs aas) jes 49407 N53 NIE 0) 1 ZCH KO TONES 1) Jes. 
DA 8 ve 12. 
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een vrije uitÜrukkingswijze voor zeer zware en ernstige mishandeling ; 
doch ook hier is het weder treffend hoe letterlijk die voorzegging is 
vervuld door de vele slagen den Heere Jezus juist in het gelaat toe- 
gebracht, ten gevolge waarvan dat gelaat, gezwollen en bebloed, metter- 
daad geen menschelijken aanblik meer moet hebben vertoond. Men ziet 
dat hier dus de vervulling nog wel eens uitspraak moet doen over de 
exegese. Indien beiderlei opvatting, eene figuurlijke en eene letterlijke, 
op zichzelf mogelijk is, en de vervulling letterlijk heeft plaats gehad, is 
hiermede de letterlijke uitlegging als de juiste aangewezen. Dat er 
buitendien ook detailtrekken gevonden worden in de profetische schil- 
dering van het Messias-beeld die niet letterlijk zijn te verstaan en dus 
ook niet letterlijk vervuld, wordt hiermede echter geenszins uitgesloten. 

Zoo kunnen we in de vierde plaats voortschrijden tot die voorzeg- 
gingen, in welke een symbolische zin moet worden aangenomen. De 
profeten spreken daarin van dingen der Oude Bedeeling, doch wat zij 
daarvan zeggen is, in dier voege als zij het verkondigen, in die Oude 
Bedeeling niet in vervulling gegaan. Daarom worden dergelijke voor- 
zeggingen door velen, met name door Kuenen in zijn genoemd boek, 
tot de onvervulde gerekend. Men zou in dit oordeel misschien moeten 
berusten indien er geene aanwijzingen waren dat ze iets anders dan de 
dingen der Oude Bedeeling op het oog hadden. In de vormen des Ouden 
Verbonds verkondigen de profeten velerlei dat betrekking heeft op de 
Nieuwe Bedeeling die met Christus’ komst is ingeluid. Wat hierin voor- 
zegd werd is dus in die Nieuwe Bedeeling in vervulling gegaan. Het 
nieuwe verbond, waarvan Jeremia spreekt, is die Nieuwe Bedeeling zelf, 
en veel wat van Zion, Jeruzalem, Israël, van den tempel, enz. gezegd 
wordt, vindt zijne toepassing op de Christelijke kerk onder die Nieuwe 
Bedeeling, en is daarin vervuld. Evenzoo spreken de profeten van het 
toekomstig lot van onderscheidene heidensche volken, die zich in hùn 
tijd vijandig toonden tegen Israël, op eene wijze, die niet volkomen 
beantwoordt aan de latere historische werkelijkheid. Ook hier grijpt 
Kuenen, met anderen, weder de gelegenheid aan om van onvervulde 
voorzeggingen te spreken. Houden wij evenwel in het oog dat ook 
deze heidensche volken in de voorzeggingen symbolische karaktertrekken 
dragen, dan is alleszins aannemelijk dat het voorzegde in vervulling 
gaat ten opzichte van allerlei machten en stroomingen die zich vijandig 
toonen tegen de Christelijke kerk. Natuurlijk verlaten wij hiermede nog 
in meerdere mate dan in het voorgaande het terrein van de stipte en 
letterlijke vervulling. Wat van dingen der Oude Bedeeling, als symbolen 
van dingen des Nieuwen Verbonds; wat van heidensche volken uit 
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Israël's tijd, als symbolen van de latere vijanden der Christelijke kerk 
wordt voorzegd, wordt daarbij natuurlijk ook ingekleed in bewoordingen, 
welke, zooals ze luiden, bepaaldelijk op die Oud-Testamentische dingen 
en op die volken der Oostersche oudheid van toepassing zijn, maar 
dan ook niet letterlijk kunnen gelden van de Nieuw-Testamentische 
vervulling. Zoo wordt van Jeruzalem gezegd dat het zal „bewoond” 
worden, van Zion dat men daarheen zal „opgaan, van den tempel 
dat deze „met heerlijkheid zal vervuld worden", van die volken dat 
„hunne woonstede woest zal worden", en dergelijke; terwijl die uit- 
drukkingen zullen moeten verwisseld worden voor zulke die voor datgene 
waarin de Nieuw-Testamentische vervulling te erkenven is beter pas- 
sende zijn. Het symbolisch karakter van deze voorzeggingen verklaart 
ook weder hoe het komt dat zij telkens met den persoon van den Messias 
worden in verband gebracht. De verlossing van Jeruzalem en de ter- 
nederwerping van onderscheidene heidenvolken wordt telkens verbonden 
aan de verschijning van den Messias. Nu denken Kuenen en anderen 
hier aan eene profetische dwaling; zij meenen dat de profeten de histo- 
rische verschijning van den Messias telkens in verband met door hen 
voorzegde historische gebeurtenissen in het leven van Ïsraël en de 
volken hebben verwacht, en dat deze verwachtingen zijn teleurgesteld 
geworden. Maar de oplossing ligt hierin dat de historische verschijning 
van den Messias verband houdt met de geestelijke gebeurtenissen welke 
door bedoelde voorzeggingen worden gesymboliseerd. Ook in het pro- 
fetisch Messias-beeld zelve treden daardoor symbolische trekken op. 
Van den Messias wordt ook menigmaal gesproken in bewoordingen 
die, zooals ze luider bepaaldelijk op de omstandigheden en historische 
encadreering der Oud-Testamentische bedeeling slaan. Met name geldt 
dit van de trekken die aan het aardsch-Israëlietische koningschap zijn 
ontleend. Maar hunne vervulling vinden deze trekken in het geestelijk 
koningschap van Christus. Ook nog op iets anders valt bij de vervulling 
der symbolische voorzeggingen te letten. Van wat eerst onder de Nieuw- 
Testamentische bedeeling zijne volle en eigenlijke vervulling vindt, valt 
toch soms ook reeds onder het Oude Verbond, en in de vormen van 
dat Verbond, eene gedeeltelijke vervulling op te merken. Zoo wordt van 
den herbouw van Jeruzalem na de ballingschap gesproken op eene wijze 
die tot de erkenning van het symbolisch karakter dezer voorzegging 
noopt (zeer duidelijk is hiervoor Jes. 54 : 11 en 12, waar de praktische 
onuitvoerbaarheid van een dergelijk bouwwerk van edelgesteenten eene 
symbolische verklaring eischt), maar het is daarmee niet uit te wisschen- 
dat dan toch ook in den reëelen opbouw der stad eene vervulling van 
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die voorzegging heeft plaats gehad. Deze voorloopige en gedeeltelijke 
vervulling zouden wij eene symbolische vervulling kunnen noemen, wijl 
ook zij weder op hare beurt symbool is van de volkomene vervulling 
welke eenmaal plaats hebben zal. Dit leidt ons verder tot de erkenning 
van zulk eene symbolische vervulling ook in het lot van onderschei- 
dene landen en steden, waarvan in de profetie gesproken wordt. De 
voorzegging van Babel's ondergang is eene symbolische verkondiging 
van den ondergang der aan Christus kerk vijandige wereldmacht, maar 
in den historischen val van Babel is zonder twijfel toch ook reeds eene 
symbolische vervulling dier profetie te zien. Deze symbolische vervulling 
behoeft voorts niet tot eene bepaalde gebeurtenis beperkt te blijven, 
maar kan in eene opeenvolgende reeks van gebeurtenissen aan den dag 
treden. Dat is de waarde der onderzoekingen van Keith, Urquhart 
en anderen die zich door historische en lokale naspeuringen zeer veel 
moeite hebben gegeven om aan te toonen hoe zulke voorzeggingen door 
onderscheidene gebeurtenissen uit verschillende tijden in den meest letter- 
lijken zin zijn bewaarheid geworden. Het is echter hun fout dat zij 
meenen daarmede den zin dier voorzeggingen te hebben uitgeput. De 
eigenlijke vervulling moet gezocht worden in het wedervaren der machten 
en stroomingen welke door de bedoelde steden en volken worden ge- 
symboliseerd. ') Maar de treffende en stipte symbolische vervulling welke 
deze voorzeggingen reeds gevonden hebben verleent ongetwijfeld aan 
deze voorzeggingen zelve nog te meerderen klem. Eindelijk moeten wij 
er op letten dat niet alleen de symbolische vervulling maar ook de ver- 
vulling in de geestelijke realiteiten des Nieuwen Verbonds in meerdere 
opeenvolgende feiten kan geboden worden. De vervulling van ver- 
schillende symbolische voorzeggingen is als het ware heengeweven door 
de gansche geschiedenis der kerk. En met name verdient het de aan- 
dacht hoe aanvang en einde der Nieuwe Bedeeling, eerste en tweede 
komst van Christus, telkens in de voorzegging samenvallen, zoodat 
wat we daarin vinden aangekondigd zoowel in de eerste openbaring 
der Christelijke kerk als in haar voleinding zijn vervulling vindt. 

Door deze beschouwing over de symbolische voorzeggingen en hunne 
vervulling wordt afgesneden de Chiliastische voorstelling, welke, uit- 
gaande van het feit dat onderscheidene trekken in de voorzeggingen 
aangaande Israël niet letterlijk en in dier voege zijn vervuld geworden 
als ze door de profeten waren uitgesproken, nog immer zulk eene letter- 


1) Zie Kuyper, Gemeene Gratie 1, 356 v.v. en Grosheide, De ver- 
wachting der toekomst van Jezus Christus bldz. 65 v. v. 


184 DE VERVULLING DER VOORZEGGINGEN. 





lijke en nauwkeurige vervulling voor het Joodsche volk verwacht. De 
wederkeer der Joden naar Palestina, hunne massale bekeering, en saam- 
voeging tot een Christelijken Joodschen staat, waarvan de Chiliasten 
droomen, vindt in de profetische voorzeggingen geen steun, evenmin 
als in het Nieuwe Testament. 

In de vijfde plaats eindelijk moeten we er aan herinneren dat er ook 
nog onvervulde voorzeggingen zijn, wier vervulling uit den aard der 
zaak nog toeft. Reeds bij de behandeling van de symbolische voor- 
zeggingen moesten wij er op wijzen dat de vervulling in meerdere 
opeenvolgende feiten kan plaats hebben, en dat daarvan sommige ook 
nog tot de toekomst behooren, met name voor zooverre ook op de 
wederkomst van Christus en de voleinding der Christelijke kerk wordt 
gedoeld. Daaraan moet echter nog worden toegevoegd dat er boven- 
dien voorzeggingen zijn die uitsluitend op die wederkomst van Christus 
en het wereldeinde betrekking hebben en waarvan wij derhalve de 
vervulling nog hebben in te wachten. We stippen als voorbeelden daar- 
van slechts aan de voorzegging van den menschenzoon komende met de 
wolken des hemels, !) of die van den nieuwen hemel en de nieuwe 
aarde®) en van het vrederijk. ®) Ook deze nog onvervulde voorzeggingen 
zullen echter even zeker hunne vervulling vinden als die welke reeds 
vervuld zijn: daarvoor is de Goddelijke: openbaring welke ze den pro- 
feten gaf uit te spreken ons borg. 

We hebben in het gezegde slechts algemeene opmerkingen over de 
kwestie van de vervulling der voorzeggingen kunnen geven. Eene stuk 
voor stuk behandelende bespreking van alle voorzeggingen ten aanzien 
van de vraag of zij al dan niet vervuld zijn zou binnen het bestek van 
dit boek eene ondoenlijkheid geweest zijn wijl ze dit eene hoofdstuk op 
zichzelf alweder tot een omvangrijk boek zou hebben doen uitdijen. En 
zulk eene volledige bespreking van alle voorzeggingen achten we buiten- 
dien ook niet noodig, wijl we ons vleien in het gezegde grondslagen 
te hebben gelegd waarop de bespreking der vervulling van iedere indi- 
vidueele voorzegging rusten kan. 

Nu wordt wel door Kuenen en anderen“) hier tegenovergesteld 
dat toch tal van voorzeggingen onvervuld zijn gebleven. Met name 


1) Dan. 7:13 v. — 2} Jes. 65:17. — 3 Jes. 11:69; 65:25 as 
“) Bv. Schwartzkopff, Die prophetische Offenbarung, bldz. 100—166 ; 
Giesebrecht, Die Berufsbegabung der Alttestamentl. Propheten, bldz. 
22 v.v.; Eugen Hühn, Die messianischen Weissagungen des israelitisch- 


ge Volkes bis zu den Targumim, Freiburg, Leipzig und Tübingen 1899, 
ó v. 
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Kuenen isshierin zeer ver gegaan, en heeft in zijn reeds genoemd 
werk trachten aan te toonen dat ook die voorzeggingen wier vervulling 
eigenlijk buiten kijf is in werkelijkheid toch niet vervuld zijn, aangezien. 
de overeenstemming van voorzegging en feitelijk gebeuren niet uit be- 
paalde voorwetenschap te verklaren is. Zijne latere navolgers betrachten 
heel wat meer matiging en voorzichtigheid en ontkennen niet meer dat: 
in menig geval werkelijk vervulling van de profetische voorzeggingen. 
heeft plaats gevonden. Toch oordeelen zij dat naast een aantal gevallen. 
van werkelijke voorwetenschap een niet minder aanzienlijke reeks van 
profetische verwachtingen staat die niet zijn verwezenlijkt geworden. 
Het is nòch doenlijk nòch noodzakelijk ook al deze als onvervuld aan- 
geduide voorzeggingen stuk voor stuk te behandelen. We volstaan met 
de volgende opmerkingen. In sommige gevallen is de kwestie der niet- 
vervulling eigenlijk veeleer eene kwestie van de historiciteit en realiteit 
der voorzegging. Dit geldt in al die gevallen waarin men pleegt aan 
te nemen „vaticinia ex eventu, dat wil zeggen voorzeggingen welke: 
eerst naar de feitelijke historische toedracht zijn gevormd; toen eene- 
gebeurtenis reeds had plaats gevonden werd hare voorzegging aan een 
vroegeren profeet in den mond gelegd. De overeenstemming tusschen 
voorzegging en feitelijk gebeuren is in die gevallen zóó in 't oog vallend, 
dat, wordt de historiciteit en realiteit der voorzegging aangenomen, aan 
hare vervulling niet meer te twijfelen valt. Ongelukkig is de grond. 
waarop de loochening dezer historiciteit en realiteit berust, gemeenlijk 
weinig anders dan de preciese overeenstemming met de feitelijke wer- 
kelijkheid, zoodat we ons daarmede in een cirkel bewegen. In de overige 
gevallen, waarin de historiciteit en realiteit der voorzeggingen onaan- 
gevochten blijft, is de ontkenning der vervulling het gevolg van in 
hoofdzaak deze beide nauw samenhangende vóór-oordeelen, dat de voor- 
zeggingen niet gaan buiten den historischen gezichtskring der profeten, 
en dat daaraan geen symbolische beteekenis kan worden toegekend, dat 
dus wat van allerlei voorwerpen, omstandigheden en verhoudingen der 
Oude Bedeeling wordt gezegd ook alleen op dit Oud-Testamentisch 
milieu mag worden toegepast. Het ligt voor de hand, dat, indien deze 
beide vóór-oordeelen juist zijn, metterdaad een niet onaanzienlijk ge- 
deelte van de voorzeggingen onvervuld gebleven is; want wat wij 
boven als de Nieuw-Testamentische vervulling van zulke symbolische 
voorzeggingen hebben aangeduid, is dan door die voorzeggingen in het 
geheel niet bedoeld, en kan derhalve ook niet als vervulling daarvan 
worden aangemerkt. We hebben echter in het voorgaande hoofdstuk 
in den breede aangetoond dat ten onrechte de grens der profetische 
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voorzeggingen in hun historischen gezichtskring wordt gezocht. Wordt 
dit eenmaal toegegeven dan zal het gemakkelijker vallen ook de sym- 
bolische beteekenis van vele voorzeggingen te erkennen, welke wij 
eveneens in het vorige hoofdstuk hebben bepleit. En al wie niet zoover 
gaat dat hij met Kuenen het getuigenis van Christus zelf voor eene 
dwaling houdt, wordt toch door dit getuigenis met kracht gedrongen 
tot de aanvaarding van wat wij in zake de Nieuw-Testamentische ver- 
vulling der voorzeggingen hebben betoogd. Indien men Christus zelf 
het recht niet wil ontzeggen om zich aan te dienen als de vervulling 
der Messiaansche voorzeggingen, dan kan men, wijl deze Messiaansche 
voorzeggingen zoo menigmaal zijn saamgeweven met allerlei voorzeg- 
gingen betreffende de Oud-Testamentische bedeeling, die in deze bedeeling 
onvervuld gebleven zijn, onmogelijk ontkomen aan de conclusie, dat ook 
deze hunne vervulling moeten gevonden hebben in het Nieuwe Verbond. 

We stappen hiermede van de zoogenaamde „onvervulde” voorzeg- 
gingen af, doch niet dan na nog ééne zeer ernstige bedenking te hebben 
onder de oogen gezien, welke Kuenen heeft in het midden gebracht. 
Het is deze, dat eigenlijk de profeten zelve zich om de vervulling 
hunner voorzeggingen weinig zouden hebben bekreund, ja dat zij 
zonder bedenking zelve van sommige. hunner voorzeggingen het on- 
vervuld blijven zouden hebben toegestemd. Dit schijnt ongelooflijk 
aan wie weet hoe sterk de profeten er nadruk op leggen dat het 
door hen gesproken woord zal komen; maar Kuenen!) wijst op 
eene voorzegging van Ezechiël tegen Tyrus, ®) waarin gezegd wordt 
dat Nebukadnezar deze stad zal belegeren en innemen, en daarnaast 
op eene zestien jaarglater uitgesproken voorzegging van denzelfden 
profeet, waarin Egypte als loon aan Nebukadnezar wordt toegezegd, 
wijl hij voor zijn dienst tegen Tyrus geen loon heeft gehad. ®) „Ezechiël 
zelf verklaart hier, dat zijne verwachtingen betreffende het lot van Tyrus 
zich niet hebben verwezenlijkt”’*) Dit argument van Kuenen kan 
niet nalaten indruk te maken. Inderdaad, indien het waar is, dat de 
profeet zelf verklaart dat zijne voorzegging niet is uitgekomen, dan 
staat het hachlijk met de vervulling der profetische voorzeggingen. 
Maar is dit werkelijk de bedoeling van de uitspraak waarop Kuenen 
zich beroept? Kuenen heeft zelf voorzien dat men daaraan — en 
met reden! — zou twijfelen. ®) Hij werpt eigener beweging de beden- 
king op hoe Ezechiël zelf zou kunnen optreden als getuige tegen de 


1 A.w.l, 126 v.v. — 2) Ezech. 26 en 27. — 3 Ezech. 29: 17— 
20. — 4 A.w.l, 127. — 5) A.w. I, 129, 
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| verwezenlijking zijner profetie, vooral waar de profeet niet eigen gis- 
singen voordraagt, maar zijne voorzeggingen aandient als het eigen 
woord van God. Als de voorzegging niet was vervuld geworden, moest 
hij aan den Goddelijken oorsprong daarvan zijn gaan twijfelen, en òf 
haar uit zijn boek hebben verwijderd òf althans hebben gepoogd eene 
bevredigende verklaring te geven van de tegenstrijdigheid tussschen 
Gods bedreiging en de historische werkelijkheid. Wat Kuenen daarop 
ten antwoord geeft is al zeer zwak. Ezechiël zou eene andere opvatting 
hebben gehad van den oorsprong en het karakter der profetie dan wij, 
en dat zou uit de vergelijking van bovengenoemde twee voorzeggingen 
duidelijk blijken. }) Welke opvatting van den oorsprong en het karakter 
der profetie de profeten waren toegedaan hebben we onderzocht in 
hoofdstuk III, en daar is ons wel gebleken dat zij, in tegenstelling met 
de pogingen van Kuenen om hun een ander gevoelen toe te dichten, 
hunne profetie aan zeer reëele openbaring Gods toeschreven. Daarom 
nog eens: wordt de bedoeling van Ezechiël's uitspraak door Kuenen 
wel juist weergegeven? Hij zegt: „hij heeft zich ondubbelzinnig uit- 
gesproken en mag er aanspraak op maken, dat wij zijn getuigenis aan- 
nemen, zooals het daar ligt, al schijnt het ons nog zoo vreemd.” ®) 
Maar houdt die uitspraak wel in wat Kuenen er in leest? Ezechiël 
zegt niet dat Nebukadnezar Tyrus niet heeft ingenomen. Hij zegt alleen 
dat hij en zijn leger een zeer zwaren dienst hebben te verrichten gehad 
tegen Tyrus, en dat zij geen loon hebben gehad voor dien dienst dien 
zij tegen haar verricht hebben. Kan dit niet zeer gemakkelijk zóó verstaan 
worden, dat het loon dat zij ontvangen hebben niet geëvenredigd is 
geweest aan den zwaren arbeid die ervoor verricht moest worden? En 
indien deze verklaring juist is, behoeft er ook in ‘t minst geen strijd te 
bestaan tusschen de voorzegging tegen Tyrus en deze zestien jaar later 
gedane uitspraak. Het is dus zeer goed mogelijk dat Nebukadnezar 
Tyrus wel ingenomen heeft, maar dat de buit dien hij daarbij heeft 
behaald niet bijster groot is geweest, niet geëvenredigd aan de moeite 
die hij zich heeft moeten getroosten. Wij weten dat Nebukadnezar 
Tyrus dertien jaar lang belegerd heeft. Hoedanig de afloop van dit 
beleg is geweest weten wij niet; maar Kuenen moet zelf erkennen 
dat ons ook nergens wordt bericht dat de Chaldeeën onverrichter zake 
hebben moeten aftrekken. ®) En in elk geval weten we dat Tyrus na 
dien tijd schatplichtig was aan Babel.) Niets belet ons dus om aan te 


Tp en ap AW 1126 ‘Hommel, Ge- 
schichte Babyloniens und Assyriens, bldz. 760. 
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nemen dat Nebukadnezar ten slotte toch Tyrus als overwinnaar is 
binnengetrokken, en gedaan heeft wat van hem in Ezechiël's voorzeg- 
ging tegen Tyrus wordt beschreven ') — maar het laat zich zeer goed 
denken dat de buit in een stad die 13 jaar lang was belegerd geweest 
de moeite van het zoo langdurige beleg kwalijk loonen kon. Daarmede 
is dan alle moeilijkheid uit den weg geruimd en Kuenen'’s beroep op 
Ezechiël vervallen. 

We mogen thans de slotsom opmaken van ons onderzoek. Nog eens 
willen we hier herhalen wat we aan het begin hebben uitgesproken : 
een dwingend, voor elk overtuigend bewijs van de vervulling der voor- 
zeggingen is niet te leveren. Wie dan ook geen reëele Godsopenbaring 
in de profeten erkent zal zich door het hier gezegde geenszins overtuigd 
gevoelen. Maar wij hopen dat voor hen die dat wel doen in het geleverde 
betoog genoegzame overtuigingskracht zal gelegen zijn om hen van de 
vervulling der voorzeggingen te verzekeren. En mocht wellicht nog ten 
aanzien van eenige individueele voorzegging twijfel rijzen, dan achten 
wij dat zulke onzekerheid geen reden behoeft te wezen om onze over- 
tuiging van de vervulling der voorzeggingen prijs te geven, maar ver- 
trouwen, rekening houdende met de beperktheid van ons weten en 
inzicht, dat ook in zulk een twijfelachtig geval de vervulling nog een- 
maal duidelijk in het licht zal kunnen gesteld worden. 


We 


ì) Ezech. 26 : 7-12. Er is aan deze voorzegging tegen Tyrus nog meer 
verbonden. Wanneer Kuenen zegt dat Nebukadnezar in elk geval niet dat- 
gene heeft gedaan wat Ezechiël voorspelt, en er daartoe op wijst dat Tyrus 
ook later nog, onder de Perzen, eene machtige en rijke koopstad is (1, 126), 
dan gaat dit niet op, wijl de stad zich na hare verovering door de Chaldeeën 
zeer wel weder kan hersteld hebben. Maar de moeilijkheid is deze, dat in vs. 
14 wordt gezegd dat Tyrus zal worden tot eene gladde steenrots, en niet weer 
zal herbouwd worden. Moet men dit ook van de inname door Nebukadnezar 
verstaan, zooals Kuenen natuurlijk aanneemt (l, 128), of hebben we ook hier 
een geval waarin de vervulling zich over eene opeenvolgende reeks van ge- 
beurtenissen uitstrekt? De voorzegging zelve schijnt wel grooten steun te geven 
aan de laatste opvatting: in vs. 3 zegt de Heere dat Hij vele volken tegen 
Tyrus zal doen opkomen (volgens Kuenen t.a.p. het uit allerlei natiën 
samengestelde leger van Nebukadnezar, maar het zou toch wel vreemd zijn 
dat hier dan niet van Nebukadnezar zelf gesproken wordt), en in de verzen 
4—6 wordt dan beschreven de algeheele verwoesting welke van het oprukken 
dier vele volken het gevolg zal wezen; daarna wordt eerst in vs. 7—12 van 
Nebukadnezar gesproken; dit is de eerste natie welke Tyrus aanvalt ; de overige 
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HOOFDSTUK XIV. 


De bestemming der profetie. 


E woorden der profeten welke door de H. Schriftuur des Ouden 
Testaments tot ons zijn gekomen zijn ongetwijfeld voor verre 
het grootste deel bestemd voor en gericht tot Israël als volk. 

De profeten waren volkspredikers. Zij hadden zich niet in de eerste en 
voornaamste plaats te richten tot het individu, maar tot de massa. 

Toch zou het verkeerd zijn daarom te stellen dat het profetenwoord 
uitsluitend bestemd was voor het volksgeheel. Al traden de profeten 
in de eerste en voornaamste plaats op om in te werken op de massa, 
het is buiten kijf dat zij ook zeker menigmaal hun openbaringswoord 
hebben doen hooren aan individueele personen. Dat zulke Godswoorden 
aan individueele personen in de ons overgeleverde profetische stof 
geheel op den achtergrond treden is nog geen bewijs dat zij door de 
profeten niet gesproken zijn. Het individu moet wijken voor het geheel, 
en de overlevering bewaart natuurlijk niet wat van belang is voor het 
individu doch alleen wat beteekenis heeft voor het geheel. Trouwens 
ook in die overlevering zelve ontbreekt het niet aan enkele aanwijzingen 
dat de profetie zich evengoed als tot het volksgeheel ook menigmaal 
richtte tot den individueelen Israëliet. 

Van geen gering gewicht is hiervoor de verklarende aanteekening 
welke wij lezen in 1 Sam. 9 : 9: „Eertijds zeide een ieder aldus in 
Israël, als hij ging om God te vragen: komt en laat ons gaan tot den 
Ziener ; want die heden een Profeet genoemd wordt, die werd eertijds 
een Ziener genoemd.” Hieruit blijkt dat in Israël de gewoonte bestond 
om zich met allerlei vragen ook van particulieren aard tot de profeten 
te wenden. En al stond dit niet in deze aanteekening te lezen, dan 
zouden we het toch wel moeten afleiden uit het feit dat Saul's jongen 


worden hier niet nader aangeduid, maar in vs. 13 v.v. keert de voorzegging 
weder tot haar uitgangspunt terug, de beschrijving der algeheele verwoesting 
welke van het optreden der vele volken het gevolg zal zijn. Hoe letterlijk deze 
voorzegging is vervuld geworden kan men lezen bij Keith, a.w. bldz. 487 v.v. 
Bovendien is ook hier zonder twijfel rekening te houden met de symboliek. 
In Tyrus wordt gesymboliseerd de macht van het ongoddelijke mercantiele 
leven. 
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hem het voorstel doet om den man Gods aangaande de verloren ezelinnen 
te gaan raadplegen. De knecht zou tot dit voorstel niet gekomen zijn 
indien een zoodanig gebruik niet bestond. Naar dit gebruik wordt 
eveneens verwezen door 2 Kon. 4 : 23, waaruit blijkt dat het bizonder 
op de sabbathen en nieuwemaan-feesten gebruikelijk was de profeten op 
te zoeken. Het hier veronderstelde oogmerk zal weliswaar meer god- 
vruchtige stichting wezen dan openbaring van verborgenheden, doch 
ook hiervoor zullen de profeten ongetwijfeld gezocht zijn als „sprekers 
van de woorden Gods.” 

Men vindt dan ook zoo in de historische als in de profetische littera- 
tuur verschillende gevallen vermeld van profetieën die een individueel, 
een persoonlijk karakter dragen. Weliswaar betreffen deze gevallen uit 
den aard der zaak meer vorstelijke of andere in het volksleven vooraan- 
staande en leidende personen, en moet het worden toegestemd dat de 
profetie tot zulke personen individueel gericht veelal een publiek karakter 
draagt omdat de belangen van heel het volk daarin gemoeid zijn, maar 
tegengesproken kan niet worden dat daarbij ook ettelijke malen van 
zuiver particuliere aangelegenheden gehandeld wordt. Als voorbeelden 
daarvan willen we aanvoeren, behalve Samuël s mededeeling omtrent de 
verloren ezelinnen !) (waarop eerst des anderen daags de toezegging 
van Saul's koningschap volgt), Ahia's voorzegging van den dood van 
Jerobeam’s kind ®) aan het slot van eene profetie van meer algemeene 
strekking, Elia's woord van het meel in de kruik dat niet zou verteerd 
worden en van de olie in de flesch die niet zou ontbreken °) of Jeremia's 
bescheid aan Zedekia aangaande diens persoonlijk wedervaren. ©) Uit 
het tevoren gezegde mogen wij evenwel met goeden grond afleiden dat 
de gevallen waarin de" profeten tot particuliere personen en in persoon- 
lijke aangelegenheden hunne Godswoorden gesproken hebben heel wat 
talrijker geweest zullen zijn dan uit de litteratuur der Ouden Testaments 
blijkt. 

Dit is voorts ook geheel in overeenstemming met hetgene dat de 
Thorah, de wet, leert. In Deut. 18 : 9—22 wordt de profetie aange- 
kondigd als de plaatsvervangster van de heidensche mantiek, de waar- 
zeggerij. Israel wordt gewaarschuwd tegen de menigerlei praktijken 
dezer mantiek, zooals ze bij de in- en omwonende volkeren van Kanaän, 
in zwang waren (vs. 9—14) en ontvangt daarop de bekende belofte in 


1) le Sam, Dis 20e! 22) Leone lAuuel Zimmer Selon arl Teak Aes 
4) Jer. 38 : 14 v.v. Men lette er op dat Jeremia hier zelfs op 's konings ver- 
zoek bepaaldelijk belooft te zullen zwijgen, vs. 24 v. v. 
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vs. 15: „eenen Profeet, uit het midden van u, uit uwe broederen, als 
mij, zal u de Heere uw God verwekken; naar hem zult gij hooren.” 
Klaarblijkelijk is hier dit de bedoeling: de behoefte van het menschelijk 
hart welke uit de waarzeggerij spreekt, zal God voor Israël op andere 
en betere wijze bevredigen, nl. door de profetie, welke haar hoogte- 
punt heeft in Christus. *) Hieruit vloeit voort dat wij ons de profetie 
te denken hebben als voldoende ook aan de persoonlijke behoeften van 
den Israëliet. Zal de vervanging van de mantiek door de profetie iets 
beteekenen, dan moet ook de individueele Israëliet met al de vragen 
en nooden die den heiden drijven naar de beoefenaars der waarzeggerij 
zich kunnen wenden tot den profeet. 

Tegenwoordig is men geneigd, vooral in verband met de vrijwel 
algemeen aangenomen scheiding van ziener en nabi’, uit welker 
samensmelting dan de latere gestalte der profetie zou voortgekomen 
zijn, de persoonlijke en individueele profetie voor den ouden tijd te 
reserveeren, doch deze aan de latere profeten te ontzeggen. Als vraag- 
baak in allerlei particuliere aangelegenheden trad wel oudtijds de ziener 
op, en in de overgangsperiode hebben ook de eerste profeten van den 
lateren stijl zich daarvan nog niet geheel kunnen losmaken, maar de 
groote profeten der 8e en 7e eeuw stonden, zoo oordeelt men, daarvoor 
eigenlijk te hoog. °) Reeds tevoren hebben wij de scheiding van ziener 


1) Dat deze plaats niet naar de oude opvatting der patres en de Luthersche 
zoowel als vele Gereformeerde exegeten (waaronder niet Calvijn) uitsluitend 
van Christus is te verstaan, maar ook van den profetenstand in Israël, blijkt 
vooral uit de opgave van het criterium der ware en der valsche profetie welke 
zich in vs. 20—22 bij de belofte van vs. 15—19 aansluit, Ook vordert het 
verband dat hier sprake is van eene Goddelijke openbaring waaraan Israël 
reeds op daf tijdstip iets had. Tegenover de gronden welke nog door den 
jongsten verdediger der absoluut-Messiaansche opvatting, Franz Delitzsch, 
zijn aangevoerd, Messianische Weissagungen in geschichtlicher Folge, Leipzig 
1890, bldz. 42—46, zij het volgende opgemerkt. De pointe der belofte ligt 
niet in het »329 en 7129, waardoor nadruk zou worden gelegd op het excep- 


tioneele dat Mozes boven anderen bezat, maar blijkens het verband in tegen- 
stelling met de mantiek op het orgaan zijn van de openbaring Gods, wat Mozes 
met alle profeten gemeen heeft. Ook de Singulairvorm N33 eischt niet Sin- 


gulaire beteekenis omdat deze door het geheele stuk heen wordt vastgehouden ; 
want ook in de verzen 20—22 wordt steeds in Singulari van den profeet ge- 
sproken, waar zeker aan een Meervoud te denken is. Tegen de uitsluitend 
collectieve opvatting van Origenes, de meeste latere Joodsche uitleggers en 
zoo goed als alle nieuwste commentatoren verzet zich het getuigenis des 
Nieuwen Testaments, vgl. Hand. 3 : 22v. — 2) Zie b.v. Hölscher, Die 
Profeten, bldz. 187: „Verkündiger dieser neuen Anschauung werden die gros- 
sen Profeten. Vor der Klarheit ihres Denkens schwindet mehr und mehr das 
altertümliche Wesen der ekstatischen Mantiker. Sie sind nicht mehr willenlose 
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en nabi’ bestreden en aangetoond dat niet onbelangrijke gronden ook 
voor de oorspronkelijke identiteit van beide pleiten. °) En dat in elk 
geval ook de latere profeten niet weigeren in beslist persoonlijke aan- 
gelegenheden hunne bemiddeling te verleenen wordt bewezen door het 
boven herinnerde onderhoud tusschen Jeremia en den koning Zedekia. °) 
Wat hierin verhandeld wordt is van volkomen persoonlijken aard : 
Zedekia ondervraagt den profeet naar zijn eigen persoonlijke toekomst ; 
en het feit dat het de koning is die deze vraag stelt verandert aan het 
karakter van het gevraagde niets. Veel sterker echter spreekt de reeds 
eerder genoemde taalkundige aanteekening in 1 Sam. 9 : 9. Het is 
natuurlijk zeer moeilijk den juisten ouderdom daarvan te bepalen, maar dit 
mag toch wel als vaststaande worden aangenomen, dat zij dagteekent uit 
een tijd toen de naam ziener in onbruik was geraakt. °) En wanneer 
we dan in aanmerking nemen dat de naam ziener nog door den 
priester Amazia op Amos wordt toegepast, *) en door de tijdgenooten 
Micha en Jesaja wordt gebruikt, °) terwijl hij ook in het bericht van 
den ondergang der tien stammen in Koningen als synoniem en gelijk- 
waardig met „profeet voorkomt, °) zullen we allicht niet te ver buiten 
den koers zijn, indien we 1 Sam. 9 : 9 toeschrijven aan geen vroegeren 
tijd dan dien der groote profeten. Maar dan leert ons deze aanteeke- 
ming ook dat juist in dien tijd de gewoonte om door bemiddeling van 
den profeet God te vragen nog bestond. Zij spreekt daarvan niet als 
van een verouderd gebruik, maar veronderstelt het als den lezers bekend. 


Verzückte, die im Taumel Einzelauskünfte über die verborgenen Absichten und 
Launen der Gottheit geben, sondern feierliche klardenkende Verkünder einer 
grossen einheitlichen Anschauung. Wohl fühlen auch sie sich, als Werkzeuge 
der Gottheit, vom Geiste ergriffen und dem Willen des Gottes unbedingt hin- 
gegeben; auch bei ihnen treten noch die alten profetischen Formen, wenn auch 
in abgeklärter Gestalt auf ; sie warnen und raten von Fall zu Fall durch ihre 
Orakel, aber der Einzelfall ist nur ein Teil ihrer Einsicht in das Ganze des 
göttlichen Willens. Die Enthüllung von Einzelgeheimnissen und konkreten 
Dingen ist Nebensache; sie kümmern sich nicht mehr um entlaufene Esel, aber 
‘wohl um die grossen Geschicke der Völker.” — !) Zie bldz. 12. — 
2) Jer. 38 : 14v.v. — 83) 1 Sam.9:9 behoort niet tot den verhalenden tekst. 
Het is een verklarende noot, een glosse, die weliswaar door den auteur van 
den verhalenden tekst zou kunnen ingelascht zijn, maar waarschijnlijker afkom- 
stig is van eene andere hand die haar op den rand bijschreef. In elk geval 
toch is ze waar ze nu staat verdwaald. Ze behoort gelezen te worden na 
vs. 11, waar voor het eerst de naam ziener wordt gebruikt, ter verklaring 
waarvan ze dient. Evenwel behoort 1 Sam. 9 : 9 toch tot den Kanon. De 
inhoud noopt ons de tijdsbepaling zeker te stellen vóór de afsluiting daar- 
„van — 4 Am. 7212 — 5) Miek: “3% 7» Jes: 20'7 105730 DTO ne 
INRZEROn. le 19 
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Verouderd i$ alleen de naam ziener, waarvoor die van nabi’, pro- 
feet, in de plaats getreden is. 

Wel bestaat er tusschen de vroegere en de latere profeten dit be- 
langrijke onderscheid dat de eersten zich voor de diensten die zij aan 
particulieren bewezen lieten beloonen, *) de laatsten het denkbeeld alsof 
zij voor hunne profetie eenige vergoeding zouden in ontvangst nemen 
verre van zich wierpen; ®) en dit kan wellicht tot de zoo juist bestreden 
voorstelling hebben aanleiding gegeven, Dit onderscheid is echter het 
gevolg van het schromelijk misbruik waartoe het aannemen van ver- 
goeding had geleid. Zoolang de profeet getrouw en naar waarheid het 
Godswoord dat hem bevolen is overbrengt, kan er geen het minste 
bezwaar in gelegen zijn dat hij voor zijne diensten wordt gehonoreerd. 
De profeet moet toch ook leven, en de priesters die het altaar bedien- 
den leefden immers eveneens van het altaar. Maar toen het bederf 
insloop in den profetenstand en de profetische bediening gezocht werd 
om het loon, toen eene schare profeten zich verdrong om degenen die 
hen rijkelijk beloonden te profeteeren alles wat zij maar hooren wilden, ®) 
toen hebben de profeten van den echten stempel om elke gemeenschap 
met zulke loondienaars af te snijden met de vroegere gewoonte beslist 
en voor goed gebroken. Doch daarmee is allerminst gezegd dat zij ook 
zonder vergoeding niet langer als particuliere raadgevers wenschten op 
te treden. 

Intusschen willen wij door het gezegde niets afdingen op het feit 
dat de profeten hunne eigenlijke en voorname beteekenis niet danken 
aan de woorden die ze tot individueele personen in particuliere aan- 
gelegenheden hadden te spreken, maar aan hunne prediking die gericht 
was tot en bestemd was voor het geheele volk. Ongetwijfeld was daarin 
vooral de eigenaardige taak der profeten gelegen dat zij openbarings- 
instrumenten hadden te zijn voor datgene wat God aan Israël als volk 
te zeggen had. Wat de profeten ook voor afzonderlijke personen kon- 
den en moesten zijn mag niet worden verwaarloosd, en tegen de be- 
staande neiging om dit te doen moest hier nadrukkelijk worden opge- 
komen, maar men dient niet te vergeten dat het profetisme alleen 
daardoor als een eigen phase in de geschiedenis der openbaring wordt 
onderscheiden, dat het optreedt als een middel om het woord Gods te 
brengen tot heel een volk.*) Tot op zekere hoogte kan men het dus 


OREN S EAT ne 2) Am Zeer Zevens Mich. 3 : 5, 11; Ezech. 
13 : 19. — 2% Mich. 3:5. — % Vgl. Kuyper, Het werk van den 
Heiligen Geest 1, 95: „.. maar dat, toen de Heere dingen te zeggen had 
fot een geheel volk, hiervoor profeten verkozen zijn.” 
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juist achten om de profeten „nationale zielzorgers"’ te noemen, *) mits 
men op het woord „zielzorgers"’ geen te grooten nadruk legt. De pro- 
feten zijn ook zielzorgers, maar zij zijn dat niet uitsluitend en ook niet 
in de eerste plaats, zij zijn geroepen om de woorden Gods over te 
brengen aan het volk, in verband met de eigenaardige roeping welke 
dit volk voor de Openbaringsgeschiedenis bezat. Zij hebben eensdeels 
dat volk zijne roeping, die het gedurig vergat, telkens weder in herin- 
nering te brengen en op het hart te binden, anderdeels de komst van 
eene andere phase in den ontwikkelingsgang der Openbaring aan te 
kondigen en voor te bereiden. 

Op de eigenaardige roeping van Ísraël als volk dient in verband met 
de profetie ter dege te worden gelet. Israël is een volk dat van de 
overige volken onderscheiden is als het eigen volk van God en als het 
zeer bizondere terrein Zijner heilswerkzaamheid. Aanvankelijk heeft God 
zich meer aan bizondere personen, of gezinnen en geslachten geopen- 
baard, maar in Israël heeft Hij zich een volk verkoren om daarin door 
woord en daad Zijne heerlijkheid te toonen. °®) Dat volk is als het ware 
Gods bizonder domein in deze wereld. Men kan zeggen dat God op 
dat volk tijdelijk al Zijne werkzaamheid concentreert. Wat God mede 
te deelen heeft, betreffende het heil en den weg waarin het heil moet 
worden gezocht, raakt dus heel dat volk, is bestemd voor heel dat 
volk. Vandaar het optreden der profetie. God zendt profeten om tot 
dat volk te spreken al datgene wat Hij het te zeggen heeft. Maar ook 
Israël is de sluitsteen van het gebouw der Godsopenbaring niet. Daarom 
hebben de profeten aan Israël de komende volmaking van die open- 
baring te voorzeggen, en door hun arbeid tot de komst van die vol- 
making mede te werken. 

Zeer zeldzaam is de profetie voor en tof de heidenen. Dit vloeit uit 
het boven gezegde aangaande Israëls eigenaardige roeping en plaats 
van zelve voort. Waar de werkzaamheid Gods zich tijdelijk als het ware 
op het terrein van Israël terugtrekt, en de profeten als instrumenten 
voor die werkzaamheid verkiest, laat het zich verwachten dat deze pro- 
feten zich dan ook uitsluitend zullen richten tot dat Israël. Profetieën 
over de heidenen zijn er genoeg, want Ïsraël leeft niet geïsoleerd, maar 
Israëls leven en lot is op allerhande manier met dat der omwonende 
volkeren saamgeweven; doch deze profetieën zijn gericht tot en be- 
stemd voor Israël. Nochtans geheel en al zonder voorbeeld is het niet 


i) Schwartzkopff, Die prophetische- Offenbarung, bldz. 3-13. — 
2) Vgl. Kuyper, a.w. 1, 86. 
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dat een prófeet tot heidenen gezonden wordt. Bekend is de zending 
van Jona naar Ninevé. Het is waar dat de historiciteit daarvan door 
de meeste onderzoekers betwijfeld wordt. Men pleegt het boek Jona 
eenvoudig voor eene parabel te houden, tot strekking hebbende de be- 
strijding van het enge Joodsche particularisme, dat er zich niet in kan 
vinden dat God Zijne barmhartigheid ook aan de heidenen betoont. °) 
Wij willen er echter op wijzen, dat, gelijk de profane bronnen der 
Assyrische geschiedenis ons hebben geleerd, er onder de regeering van 
Adad-nirari IV (812—783 vóór Chr.) eene zekere religieuze her- 
vorming in Ninevé heeft plaats gehad. Dat is dus juist in den tijd 
waarin de historische Jona ben Amitthai moet hebben geleefd, die vol- 
gens 2 Kon. 14 : 25 de gebiedsuitbreiding van Jerobeam Il (waar- 
schijnlijk 783—743 vóór Chr.) heeft voorzegd. Nu behoeft men de 
waarde van deze hervorming niet te hoog aan te slaan; zij bestond in 
de invoering van den dienst van den Babylonischen god Nebo. ®) 
Maar opmerkelijk is toch dat nu nagenoeg de geheele Assyrische cultus 
op Nebo wordt geconcentreerd. ®) In het wijdings-opschrift van het 
op last des konings opgerichte Neb o-beeld *) komen uitdrukkingen voor 
die bijna Oud-Testamentisch klinken; aan het slot bij voorbeeld lezen 
wij: „dat iedere latere vorst vertrouwe op Nebo, vertrouw op geen 
enkelen anderen god.’ En zonder nu mede te gaan met hen die hier 
eene monotheïstische strekking vinden, °) — wellicht hebben wij hier 
meer aan een persoonlijke voorkeur van den koning te denken en is 
de passage aldus te verklaren: als ge op Nebo vertrouwt, hebt ge 
aan het vertrouwen op geen anderen god behoefte °) —, meenen wij 
toch deze hervorming van Adad-nirari IV in verband te mogen 
brengen met Jona's zending naar Ninevé. Aan eene andere dan uit- 
wendige bekeering der Ninevieten binnen de grenzen van hunne eigene 
religieuze voorstellingen zal toch ook wel niet te denken zijn. Zonder 
daarom op de overige kwestiën die het boek Jona ons stelt in te gaan, 
wat hier voor ons doel niet noodig is, meenen wij dan ook dat voor 


i) Zie b.v. Cornill, Der israelitische Prophetismus”, bldz, 167 v.v. — 
2) Zie F. Hommel, Geschichte Babyloniens und Assyriens, bldz. 628 v.v. — 
3) Alfred Jeremias, Monotheistische Sfrömungen innechalb der babyloni- 
schen Religion, Leipzig 1904 bldz. 28 v.; Morris Jastrow Jr, Die Religion 
Babyloniens und Assyriens, Giessen 1913, 1, 238; Johannes Hehn, Die 
biblische und die babylonische Gottesidee, Leipzig 1913, bldz. 68. — #4) Men 
vindt den tekst bij Hommel, a. w. bldz. 630; Winckler, Keilinschriftliches 
Textbuch zum Alten Testament3, Leipzig 1909 bldz. 27 v.; R. W. Rogers, 
Cuneiform parallels to the Old Testament, New-York, London 1912, bldz. 

307 v. — 5) Zooals Winckler, a.w. bldz. 28. — 6) Hehn, tap. 
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twijfel aan de juistheid van dit voorbeeld eener profetie voor en tot 
heidenen geen voldoende grond bestaat. !) Een ander voorbeeld is 
Elisa's optreden in Damascus. °®) Ons wordt daarbij niet medegedeeld 
of Elisa zich met eene bepaalde opdracht naar de hoofdstad van het 
Syrische rijk begeven heeft, en zoo ja, welke, maar wij mogen wel aan- 
nemen dat de toezegging van het koningschap aan Hazaël ®%) van zijne 
reize het doel is geweest. Hoewel ook de historiciteit dezer zending 
van Elisa geen onvoorwaardelijk geloof vindt, durft men haar toch niet 
zoo beslist te verwerpen.®) Het komt ons daarom voor dat wij ook 
daarop gerustelijk als op een tweede voorbeeld van eene profetie voor 
en tot heidenen mogen wijzen. Wellicht zou men ook willen herinneren 
aan de Goddelijke opdracht aan Jeremia in betrekking tot de gezanten 
der verschillende kleine staten van West-Azië, welke te Jeruzalem ge- 
komen waren om Juda tot aansluiting bij een gemeenschappelijk verzet 
tegen Babel te bewegen, ®) doch deze schijnt haar eigenlijk doel meer 
in Juda zelf te hebben gehad, om het namelijk van eene dergelijke 
onderneming terug te houden. Door deze enkele voorbeelden van pro- 
fetieën voor en tot heidenen wordt in elk geval een dam opgeworpen 
tegen het exclusivisme dat van de tijdelijke beperking der Goddelijke 
heilswerkzaamheid binnen de grenzen van Ísraël het gevolg zou kunnen 
worden «en ook bij de Joden metterdaad geworden is. Het heil is niet 
uitsluitend voor Israël bestemd, gelijk ook in de profetie herhaaldelijk 
op eene toekomende bedeeling gewezen wordt waarin alle volkeren der 
aarde zullen deelen in de zaligheid welke God in Israël bereidt. 6) 
Gewoonlijk wil men in het bepalen van de bestemming der profetie 
niet verder gaan dan. de eigen tijdgenooten. Dit wordt wel niet zóó 
bedoeld dat de profetie niet ook voor latere tijden beteekenis zou 
hebben gehad en vrucht zou hebben afgeworpen. Maar wat men 
met de meeste beslistheid ontkent is dat deze tendenz reeds in de 
profetie zelf gelegen zou hebben. Dat deze ontkenning geschiedt door 
degenen die de realiteit der Godsopenbaring aan en door den pro- 
feet loochenen is volkomen te begrijpen. Op hun standpunt is het 
onmogelijk in de profetie eene andere bedoeling te erkennen dan die 


1) Tegenwoordig wordt dan ook weder de historische mogelijkheid daarvan 
toegegeven, o.a. door Caspari, Die israelitischen Propheten, bldz. 48 en 
Sellin, Einleitung in das Alte Testament? bldz. 107. — 2) 2 Kon. 8:7 
Vv. — 3 vs 13, — © Zie Kittel, Geschichte des Volkes Israel?, 
II, 365; Wilke, Die politische Wirksamkeit der Propheten Israels, bldz. 32. — 
5) Jer. 27 : 2 v.v. — 6) Zie Jes. 2: 2v.; 25:6 v.; 49:6; Mich. 4: 1 v.; 
Häggs 29:28; Zach» 2e 105v:; 14 7016fvv: 
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van den profeet zelf. En deze bedoeling kan natuurlijk kwalijk verder 
gegaan zijn dan om in te werken op de menschen van zijn eigen en 
hoogstens ook den naastvolgenden tijd. Even vanzelfsprekend is het 
echter, zoo wij eene wezenlijke Godsopenbaring erkennen in de profetie, 
dat wij aan haar eene wijdere strekking toeschrijven dan voor de tijd- 
genooten alleen. Die God welke zich aan en door de profeten open- 
baart kan en moet eene diepere bedoeling hebben dan om in te werken 
op de onmiddellijke hoorders der profetie. Zijn woord dat Hij door de 
profeten spreekt is Zijn woord niet tot Israël alleen maar tot heel het 
menschelijk geslacht. Dat dus de profetie ook voor veel later tijden nog 
beteekenis heeft en vrucht draagt, men moge het voor twijfelachtig 
houden of het door de profeten zelf zoo is verstaan en bedoeld, maar 
het is door dien God welke door de profeten sprak zeker van meet af 
zoo bedoeld en beoogd, en daarom mogen wij zeggen dat de bestem- 
ming der profetie zich niet beperkt tot de naaste hoorders, maar tot 
allen in heel de wereld die door het geschreven profetische woord 
worden bereikt. Daarom zegt ook de apostel Petrus dat de profeten 
hun ambt bedienden voor de kerk des Nieuwen Verbonds. ') Op grond 
van deze uitspraak van Petrus zou men intusschen geneigd kunnen zijn 
ook aan de profeten zelve het volle inzicht in de bestemming hunner 
profetie toe te schrijven. Petrus zegt immers dat het hun „geopenbaard 
is, dat zij niet zichzelven maar voor de gemeente des Nieuwen Ver- 
bonds bedienden de dingen welke in het Evangelie als vervuld ver- 
kondigd worden. Om echter de draagwijdte van deze uitspraak niet te 
overdrijven, lette men op het verband. Ín het voorgaande vers wordt 
onderscheiden tusschen den inhoud der profetie welke aan de profeten 
is geopenbaard en een „onderzoeken van de profeten zelve naar het 
tijdstip waarop en het karakter van den tijd waarin ®) het geprofeteerde 
zou in vervulling gaan. Daaruit blijkt dat de openbaring welke aan de 
profeten ten deel viel niet wordt gedacht als in zich sluitende eene duide- 
lijke aanwijzing aangaande den tijd der vervulling. Anders hadden de 
profeten naar dien tijd niet behoeven te „onderzoeken. Wanneer nu 
als een antwoord op dat „onderzoeken'’ wordt gewag gemaakt van eene 
openbaring dat zij „niet zichzelven maar ons bedienden’ de dingen die 
in het Evangelie als vervuld verkondigd worden, kan deze openbaring 
bezwaarlijk gedacht zijn als eene nauwkeurige en gedetailleerde mede- 





Ii) 1 Petr. 1 : 12. Ik ga dus niet mee met de opvatting van den nieuwsten 
commentaar op den eersten Petrus-brief van G. Wohlenberg, Leipzig 1915, 
welke deze plaats laat slaan op de Nieuw-Testamentische profeten, bldz. 24 
VoV. — 2) eig riva ú srolov naupóv. 
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deeling aangaande de bestemming en de vervulling der profetie, doch 
moet zij veeleer worden opgevat als eene algemeene aanwijzing dat de 
profetie doelde op een lateren tijd. !) Uit 1 Petr. 1 : 12 kan dus niet 
meer worden afgeleid dan dat de profeten in het algemeen doordrongen 
waren van het besef dat hunne profetie bestemd was niet zoozeer voor 
hun eigen tĳd als wel voor een later geslacht. Een juist en gedetailleerd 
inzicht in de strekking hunner profetie mag hun op grond van deze 
plaats zeker niet worden toegekend; door vs. 11 wordt zulk een inzicht 
zelfs uitdrukkelijk uitgesloten. 

Natuurlijk geldt het boven gezegde niet van alle profetie. Er hebben 
nog vele profeten in Israël gewerkt van wier Godswoorden niet één 
enkel tot ons gekomen is, en ook die profeten van wier prediking ons 
in het Oude Testament iets is bewaard hebben zeker vrij wat meer 
profetieën uitgesproken dan daarin zijn vervat. Van zulke verloren pro- 
fetieën nu kunnen wij niet aannemen dat zij door den Goddelijken wil 
voor de kerk des Nieuwen Verbonds waren bestemd, want dan zou 
God wel hebben gezorgd dat ze niet verloren waren geraakt. Maar wij 
zuilen toch ook geen ernstige tegenspraak te duchten hebben wanneer 
wij staande houden dat het deel der profetie dat in de Heilige Schrift 
als het Woord Gods tot heel het menschelijk geslacht gekomen is van 
haar de wezenlijke kern en de edelste vrucht vormt. En daarom meenen 
wij zonder bezwaar de uitspraak te kunnen doen, dat de profetie, als 
verschijningsvorm in de geschiedenis der Openbaring doelde op en be- 
stemd was voor het menschelijk geslacht van alle eeuw. 

In deze bestemming der profetie hebben we ten slotte niet iets bij- 
komstigs, maar het wezenlijke te zien. Wanneer God Zijn woord door 
de profeten spreekt èn tot Israël èn tot heel het menschelijk geslacht 
kan het hoofddoel slechts in het laatste gelegen zijn. Het laatste is 
immers verreweg het belangrijkst en moet daarom in het Goddelijk 
bedoelen de voornaamste plaats bekleeden. Het wijdste perspectief 
eigent zich voor Gods bedoelen het meest. En terecht zegt Dr. Kuyper 
daarom, °®) dat men „niet zeggen moet: Het hoofddoel van de profetie 
lag in de dagen der profeten, en slechts zijdelings wierp ze door de 
Schrift ook vrucht af voor ons. Maar omgekeerd : Hoofddoel was een 


ĳ) Wij moeten dus met de overgroote meerderheid der exegeten, welke 
aan het Sr: oöy cxurole, ùuiv òs een negatieven en onbepaalden zin geven 
(Huther, Keil, von Soden, Bigg, Baljon, Windisch, Knopf 
e.a.) meegaan tegenover Kühl welke daarin een zeer positieve en bepaalde 
uitspraak meent te moeten vinden. — 2% A. w.l, 77. 
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vrucht voor’ de kerk aller eeuwen in de Heilige Schrift te leveren en 
slechts zijdelings strekte de profetie ook voor de kerk vanouds.” 


HOOFDSTUK XV. 


Der profeten ambt en stand. 


ROFETIE is verkondiging van wat God openbaarde. Geprofeteerd 
| wordt dus door een iegelijk die door Goddelijke ingeving eene 
openbaring ontvangen heeft en door Goddelijke aandrijving deze 
ontvangen openbaring uitspreekt voor anderer oor. Op zichzelf be- 
hoeft dan ook dat profeteeren volstrekt niet aan eene bepaalde ambtelijke 
roeping of aan een bizonderen stand verbonden te zijn. In abstracto 
kan men zeggen dat eene profetie gegeven kan worden door elken 
willekeurigen Israëliet, indien het slechts Gode behaagt zich van hem 
als openbaringsorgaan te bedienen. 

In den naam profeet ligt evenwel eene aanduiding dat het profeteeren 
meer tot eene bepaalde klasse van personen wordt beperkt. In die vaste 
benaming hebben wij te doen met eene qualificeering waardoor zulke 
personen van de overige Israëlieten worden onderscheiden. Een profeet 
is iemand die profeteert in tegenstelling met anderen die tot het pro- 
feteeren niet verwaardigd worden. En er ligt in die benaming nog meer. 
Er ligt ook in eene aanduiding van eene zekere bestendigheid. Een 
profeet is iemand bij wien het profeteeren regel is. Een profeet is het 
regelmatig openbaringsorgaan voor Jhvh, Israëls God, waarvan Hij 
zich steeds bedient zoo dikwijls Hij iets aan Zijn volk te zeggen heeft. 

Nu heeft God aan Ísraël niet alleen de profetie, maar ook bepaal- 
delijk profeten gegeven. Het is dus Zijn Goddelijke regel, dat niet 
willekeurig nu eens deze dan gene Israëliet profeteerende optreedt, maar 
dat bizondere door Hem daartoe verkoren en toegeruste personen 
afgezonderd worden uit het volk om Hem als de verkondigers van 
Zijn woord te dienen. Deze personen dragen derhalve een bepaald ambt 
en vormen in Israël eene afzonderlijke categorie, een eigen stand. 

In verband daarmede hebben de profeten eene bizondere roeping tot 
hun ambt. Er is een tijdstip in hun leven waarop zij zich tot profeet 
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van Jhvh geroepen weten. Een tijdstip waarop zij zich met kracht 
bewust geworden zijn dat God hen tot het ontvangen en verkondigen 
van Zijne woorden afgezonderd heeft. Veelal ligt dat tijdstip in hunne 
jeugd, zooals wij b.v. weten van Samuël en Jeremia!) en voor andere 
profeten moeten opmaken uit den langen duur van hunne profetische 
werkzaamheid ;°®) maar het kan ook eerst op later leeftijd vallen, van 
Ezechiël en Amos weten wij o.a. dat ze niet meer in hunne eerste jeugd 
stonden toen ze tot profeet werden geroepen. ®) De profetische roeping 
geschiedt soms in een bizonder roepingsvisioen, zooals b.v. het geval 
is bij Jesaja, Jeremia en Egzechiël;®) zonder visioen daarentegen bij 
Samuël en Amos. °) Eénmaal vernemen we dat de roeping wordt over- 
gebracht door een anderen profeet: Elisa wordt door Elia op Gods 
bevel tot zijn plaatsvervanger aangesteld. ©) We lezen hierbij ook van 
eene zalving tot profeet, weliswaar uitsluitend in de Goddelijke opdracht, 
maar al staat er dit niet met zoovele woorden bij we mogen toch ge- 
rustelijk vertrouwen dat Elia deze opdracht ook heeft ten uitvoer gelegd. 
Dit is echter ook de eenige maal dat van eene zalving der profeten 
sprake is. 

Men mag veilig aannemen dat de profetische roeping voor het leven 
was. De lange duur van de profetische werkzamheid bij verschillende 
profeten zoowel als de biografie in de historische boeken bij andere, 
welke hen als profeten werkzaam teekent tot aan hun dood, spreken 
krachtig ten gunste daarvan. Het zou ook weinig strooken met het feit 
eener bizonder ambtelijke roeping tot den profetendienst zoo deze taak 
voor het einde des levens weder zou worden neergelegd. Men heeft 
wel eens de gissing geopperd, dat Amos na in het tien-stammenrijk 
zijne zending te hebben vervuld, weder naar Thekoa tot zijne kudden 
zou zijn teruggekeerd, maar dit is volkomen onbewijsbaar, en vindt 
trouwens ook weinig steun in het boek zijner profetie dat beslist op. 
eene langere en breedere profetische werkzaamheid wijst. Wij gaan dus 
allicht niet te ver wanneer we stellen dat de profeten, eens geroepen, 
ook levenslang hun ambt bleven bekleeden. 

Zoo vormden dus de profeten als dragers van een bepaald ambt in 


3) doSam. 3e dev. v.s Jer. 126. 3) Jesil : Je Hos. derd ss Miche 
1: 1, Vgl. ook Daniël. — 3) Ezechiël werd geroepen in het 5° jaar der 
wegvoering van Jojachin, en moet reeds bij die wegvoering niet meer zoo heel 
jong geweest zijn, von Orelli, art. Ezechiel in Herzog's Realencykl. 5, 
V, 704, Bertholet, Das Buch Hesekiel, bldz. XIV. Uit Am. 7 : 14, 15 is 
af te leiden dat ook Amos reeds een meer gevorderden leeftijd had bereikt 
toen hij tot profeet geroepen werd. — #4) Jes. 6; Jer. 1; Ezech. 1-3. — 
B) r1eSam. 3404 v‚vjs Am. 7e 15: on 19), A*Kon. 19-246, 19 wils 
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Israël eene bizondere categorie, een eigen stand. En wel een zeer be- 
teekenisvollen stand, die steeds naast vorsten en priesters wordt ge- 
noemd. 5) Nevens deze beide vormt ook de profetenstand een der 
grondpijlers, waarop het nationaal bestaan van Israël rust. °) Als een 
onderscheiden stand heeten zij ook de profeten. Bizonder echter komt 
dat vormen van een afzonderlijken stand uit in den eigenaardigen 
naam zonen der profeten, waarmede zij wel worden genoemd. 
Over de verklaring van dezen naam heeft men in den loop der tijden 
zeer verschillende meeningen gekoesterd. Reeds eerder hebben we de 
opvatting moeten bestrijden dat de profetenzonen eigenlijk profeten- 
leerlingen, profetenscholieren zouden geweest zijn. Fene andere verklaring, 
reeds door Hieronymus gegeven, is dat zij Oud-Testamentische mon- 
niken waren. In later tijd heeft men hen weer aangezien voor de leden van 
eene godsdienstige vereeniging, een religieus genootschap. Dit laatste 
is tegenwoordig de meest verbreide opvatting. Om tot recht verstand 
van den term zonen der profeten te komen moeten wij er op 
letten dat in het Hebreeuwsch, evenals in andere Semietische talen, de 
uitdrukking zoon van herhaaldelijk in allerlei verbindingen wordt 
gebezigd, waarin wij haar zeer vreemd vinden, uitsluitend om het be- 
staan van een zeker verband, een zekere betrekking aan te duiden. 
Zoo wordt iemands leeftijd aangegeven door de zegswijze zoon van 
zoo en zooveel jaren. Zoo staat in Jes. 5 : 1 van den „wijn- 
gaard op eenen vetten heuvel” eigenlijk zoon des vets. Bekend is 
de uitdrukking kind (zoon) des doods voor ter dood verwezen of in 
doodsgevaar. Vooral komt dan dit zoon van voor bij de namen van 
bepaalde categorieën van menschen om aan te duiden iemand die tot 
zulk eene categorie behoort. Voorbeelden daarvan zijn: zoon der 
zalfhandelaren, d. w.z. tot de zalfhandeleren behoorende, een zalf- 
handelaar, ) zoon des goudsmids, zooveel als een der goudsmeden, 
een goudsmid, zonen der zangers, d.i eenvoudig zangers, *) 
zonen des armen — de armen en zonen des vreemden —= de 
vreemden. 7) Hiertoe behoort ook het bij Ezechiël telkens voorkomende 
menschenkind (menschenzoon) — mensch. Naar analogie van deze 
voorbeelden moet ook zonen der profeten worden verklaard. Een 


1) Jer. 2: 8; Ezech. 22 : 25—27; Mich. 3: 11. — 2 Spreuk. 29:18; 
Jes. 3 : 2; Jer. 18 : 18; Klaagl. 2: 9. — 3) Neh. 3: 8. Onze Stat.vert. 
heeft hier „apothekers”. — #4 Neh. 3 : 31. — 5) Neh. 12:28. — 
6) Ps. 72 : 4. Stat.vert.: „de kinderen des nooddruftigen". — 7) Ps.18:45. 
Hier heeft de Stat.vert. eenvoudig „vreemden". 


202 DER PROFETEN AMBT EN STAND. 





profetenzoon is eenvoudig een profeet. !) Dit wordt bevestigd door 
1 Kon. 20 : 35—41, waarin gehandeld wordt van „een man uit de 
zonen der profeten’, die vervolgens weder „de profeet’ en „een der 
profeten'’ wordt genoemd, ®) en door Am. 7 : 14 waar „profeet” en 
„profetenzoon'’ als gelijkwaardig nevens elkander zijn gesteld. °) We 
zien trouwens ook dat de profetenzonen profetenwerk doen.*) Nu 
komen wij evenwel voor de vraag te staan hoe het toch te verklaren 
is dat deze uitdrukking profetenzoon, die overigens zoo uiterst zeld- 
zaam gevonden wordt, in een bepaald gedeelte des Ouden Testaments 
zoo regelmatig wordt aangetroffen. Behalve in Am. 7 : 14 en 1 Kon. 
20 : 35 komt zij alleen voor in de geschiedenis van Elisa 2 Kon. 2—9, 
maar daarin ook niet minder dan 10 maal. Dit verschijnsel acht ik het 
beste hierdoor te verklaren dat de bron waaraan de Elisa-geschiedenis 
is ontleend, een andere dan die waaruit de historie van Elia 1 Kon. 
17-19 en 21, benevens 2 Kon. 1 ontspruit, een andere ook dan die 
waaruit de gebeurtenissen, verhaald in 1 Kon. 20, zijn opgenomen, eene 
bizondere voorkeur toonde voor dezen term. Die bizondere voorkeur 
kan dan weder verband houden met de omstandigheid dat de auteur 
van de Elisa-geschiedenis daarin nogal nadruk legde op verschillende 
feiten en toestanden die de saamhoorigheid der profeten meer deden 
uitkomen. In elk geval is de naam profetenzonen een term die 
meer op den stand dan op de persoonlijkheden let. 

De profetenstand was over het geheel in Israël nogal talrijk ver- 
tegenwoordigd. Vóór Samuël schijnt slechts sporadisch een profeet te 
zijn opgestaan. Behalve Mozes kennen wij uit den tijd vóór Samuël 
alleen twee profetessen, Mirjam °) en Debora. °) Verder wordt ons nog 
gemeld het optreden van twee ongenoemde profeten. ?) In de dagen 
van Samuël vernemen wij echter voor 't eerst van eene groote schare 
profeten. ®) Onder Achab, tijdens de vervolging der profeten door Izebel, 
zijn er zoovelen dat Obadja honderd van hen bij vijftigen in spelonken 


1) Men treft in het Nieuwe Testament hetzelfde verschijnsel aan: in Matth. 
13 : 55 is 6 Teö Térrovog ùóg (de zoon des timmermans) identiek met 5 Tézrwv 
(de timmerman) uit de parallelplaats Mark. 6 : 3, in Hand. 23 : 6 is cs 
Pagaoatwy (naar de juistere lezing) zooveel als aanhanger van de secte der 
Pharizeeën, in Matth. 12 : 27 en Luk. 11 : 19 beteekent uiol ĳuóv lieden van 
uw slag; en eindelijk de Zoon des menschen is immers de Mensch. — 
2) Men vergelijke vooral D'N vaan vs. 35 met DN vs. 41. — 3) Ver- 
taal: „ik ben geen profeet en ik behoor niet tot de profeten”. — #4 WVgl.de 
aangehaalde plaats 1 Kon. 20: 35—41, en verder 2 Kon. 2:3,5; 9:1 v.v. — 
5). Ex. 15 : 20, vgl. ook Num. 12: 2. — 6) Richt. 4:4. — 7} Richt. 
Omoren. 1 “Sam.205 27N re 1Sain sl Oma5 nd On nt 900 1201 
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kan verbergefí. }) Achab zelf beschikt over niet minder dan vierhonderd 
profeten aan zijn hof. °) Ook ten tijde van Elisa moet hun getal vrij 
aanzienlijk geweest zijn. ®) Ze schijnen evenwel niet zoozeer door heel 
Israël verspreid te hebben geleefd, maar zich ook uitwendig eenigermate 
te hebben aaneengesloten. Bepaaldelijk woonden ze wel koloniesgewijs 
bijeen. Zulke profetennederzettingen bevonden zich b.v. te Gilgal, te Beth- 
El en te Jericho, ®) misschien ook te Rama, of althans in de nabijheid 
daarvan. °) Van het stichten eener nieuwe kolonie is sprake in 2 Kon. 
6 : l v.v. Deze profetenkoloniën mag men echter niet gelijkstellen met 
een soort van klooster of gemeenschappelijk woonverblijf, gelijk som- 
migen willen, daar duidelijk blijkt dat ieder profeet zijne eigene private 
woning had.®) Dat ze voorts ook nog gemeenschappelijke vergader- 
lokalen zouden hebben bezeten of gemeenschappelijke maaltijden zouden 
hebben gebruikt, gelijk men eveneens veelal aanneemt, berust slechts 
op eene onjuiste verklaring van de plaatsen welke men daarvoor aan- 
_ voert. Wanneer men namelijk uit 1 Sam. 19 : 20 wil besluiten tot het 
bestaan van een gemeenschappelijk vergaderlokaal, dan ziet men voorbij 
dat hier in het minst niet gezegd wordt dat de vergadering der profeten 
in een besloten lokaliteit gehouden werd; het kan ook in de open 
lucht geweest zijn. Dit laatste is zelfs het meest waarschijnlijke omdat 
de vergadering der profeten zoo aanstonds aan de door Saul gezonden 
boden in het oog valt. In 2 Kon. 6 : 1 v.v. is ook geen sprake van 
een lokaal, maar van woonhuizen. En wel wordt in 2 Kon. 4: 38 v. v. 
gehandeld van een gemeenschappelijken maaltijd, maar daaruit kan men 
allerminst afleiden dat dit de regel was. Deze maaltijd toch wordt ge- 
houden onder zeer bizondere omstandigheden: er heerscht hongersnood 
en Elisa noodigt in deze kommervolle dagen de profeten van Gilgal te 
gast. Ook alles wat men zich verder voorstelt omtrent het georganiseerde 
samenleven der profeten in religieuze genootschappen of profetengilden 
vindt in de eenvoudige en sobere aanduidingen der Schrift geen grond. 
Met name gaat men veel te ver wanneer men uit den eerbied 
waarmede corypheeën als Elia en Elisa worden bejegend wil afleiden 
dat zulke mannen optraden als hoofden der profetengilden aan welke 
de overigen gehoorzaamheid verschuldigd waren. Dat er onder een 
zoo groot aantal profeten enkele waren die verre boven de anderen 
uitstaken is ‘even natuurlijk en vanzelfsprekend als dat deze door 


MI Koan loeder WjorlsKon) 22 16p, —r)e Volab.va2 Kon, 2:7, 
TOER IKonn Ind, 544 1IEnens Be1'Sam: 19: 19e Kon. 
Zeg HEL 
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hunne standgenooten als de eersten onder huns gelijken werden geacht 
en gevierd. En wanneer men daarbij in acht neemt de Oostersche 
handel- en spreekwijze, en zich herinnert hoe b.v. Lot de twee 
engelen, die hij voor gewone reizigers houdt, met eene diepe 
nijging verwelkomt en zich hun knecht noemt, }) en hoe Jakob op ge- 
lijke wijze zijnen broeder Ezau begroet, °) dan wekken zulke bewijzen 
van eerbied door de profeten aan de voortreffelijksten van hun stand 
betoond °) geene verwondering. Dat Elisa's toestemming wordt gevraagd 
voor verschillende ondernemingen f) is geen bewijs dat de overige pro- 
feten aan Elisa ondergeschikt waren, maar zeer goed te verklaren uit 
de begeerte naar de goedkeuring van een zoo hoogstaand lid van hun 
stand. Of dat Elisa aan een anderen profeet de tenuitvoerlegging van 
een profetischen last opdraagt, °) is geen grond voor een zeker gezag 
dat deze zou hebben uitgeoefend, aangezien het verstrekken van zulk 
een profetischen last berust op Goddelijke ingeving, °) en hoegenaamd 
geene gevolgtrekking ten opzichte van eenige meerderheid of minderheid 
toelaat. Eindelijk kan men in het „zitten voor Elisa’ 7) evenzoomin een 
teeken van onderdanigheid als eene aanwijzing van het scholierschap 
zien; dat beteekent niets anders dan dat zij zich belangstellend rondom 
den grooten Godsman hebben geschaard. ®) Wel lezen we dat een 
enkele profeet in eene bepaalde verhouding van ondergeschiktheid trad 
tegenover een der corypheeën van zijn stand, als diens persoonlijke 
dienaar. In deze verhouding stond Elisa tot Elia, en later weder Gehazi 
tot Elisa. Of wij in den profeet die op Elisa's bevel Jehu zalfde wederom 
zulk een dienaar moeten zien die na de melaatschheid van Gehazi diens 
plaats ingenomen had, moet met het oog op de onzekerheid van den 
tekst in het midden worden gelaten. °) 


Din Genel 1ov. Vreese) Gen. Iden IVe Van a enN 
BRR LAVe Vos Ons Ideen te UZ KON Aen LO ROE Iv IE EZ 
9: 1 v.v. — 6) Vgl. hiervoor bepaaldelijk 1 Kon. 19:16. — 7) 2 Kon. 
4:38. — 8) Over Ì Sam. 19:20 hebben wij gehandeld bldz. 10. Samuël 
vervult daar de leidende rol bij het profeteeren. Voor het aannemen van eene 
bepaalde ondergeschiktheid der overige profeten levert dit echter geen grond. — 
°) Wanneer de woorden Nan span, 2 Kon. 9 : 4, deel uitmaken van den 
oorspronkelijken tekst moeten ze vertaald worden „des profeten dienaar’. Vrij 
algemeen houdt men ze tegenwoordig echter voor een glosse, vgl. de commen- 
taren van Klostermann, Benzinger en Kittel, benevens Kamphausen 
bij Kautzsch, Die H. Schrift des A. T.3 en Stade-Schwally in 
Haupts Sacred Books of the O. T. De reden daarvoor is dat anders het 
woord íy) tweemaal naast elkander staat in verschillende beteekenis. Als glosse 
moeten de woorden waarschijnlijk anders worden opgevat, nl. als een zelf- 
standig, verklarend zinnetje: „de jongeling is de profeet” (Klostermann, 
Benzinger). Eene andere mogelijkheid is evenwel dat we hier te doen hebben 
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In den régel waren de profeten gehuwd en hadden kinderen. Van 
Mozes’ vrouw en kinderen lezen we meer dan eens, ) ook worden 
Samuêël's zonen genoemd. ®) Hosea's huwelijksleven vormt een belangrijk 
stuk symboliek in zijne profetische werkzaamheid. ®) Eveneens bij Jesaja 
vernemen wij van zijne vrouw, die hij aanduidt als de profetes, *) zoo- 
mede van zijne kinderen waarvan sommige symbolische namen dragen. ®) 
Van de echtgenoote van Ezechiël wordt melding gemaakt in een hoogst 
aangrijpend en ontroerend verband.®) Dat dit geene uitzonderingen 
waren, maar dat, al kunnen wij ons sommige profetengestalten zooals 
b.v. Elia en Elisa kwalijk anders dan ongehuwd voorstellen, 7) het ge- 
huwd zijn en het hebben van een gezin bij de profeten wel de alge- 
meene regel was blijkt uit 2 Kon. 4 : 1, waar sprake is van „eene 
vrouw uit de vrouwen” der profeten. Ook de profetessen Debora en 
Hulda waren gehuwd. ®) 

Hun levensonderhoud verkregen zij, althans in den eersten tijd, deels 
uit de vergoeding die zij van degenen, die hen kwamen raadplegen, 
voor hunne diensten ontvingen, ®) deels uit giften en gaven. °°) Dat deze 
gaven ook wel bestonden in „brooden der eerstelingen,’ zal wellicht 
zijne verklaring vinden in de invoering van den onwettigen cultus in 
het tienstammenrijk. Het voorschrift der Mozaïsche wet om de eerste- 
lingen aan den priester te geven !!) heeft er toen bij de weinige ge- 
trouwen in Israël toe geleid, deze den profeten aan te bieden. In den 
bloeitijd van het koningschap leefden de koninklijke zieners als Gad en 
Nathan van de koninklijke tafel. En dat dit ook het geval zal geweest 
zijn met de vierhonderd profeten waarover Achab de beschikking had 
is meer dan waarschijnlijk. Over het algemeen schijnen de profeten het 
niet zoo heel ruim te hebben gehad. Eens wordt zelfs Elisa's hulp 
ingeroepen door een profetenweduwe om hare kinderen voor schuld- 


met eene vergissing der afschrijvers van den tekst. De LXX toch heeft slechts 
éénmaal Syn, waarbij N23 dan appositie is. Het tweede “pan in den M T 
zou dus aan dittografie te danken kunnen zijn. Evengoed is het echter denk- 
baar dat de vertalers van den Griekschen tekst éénmaal í1y3n hebben over 't 
hoofd gezien (Thenius). — !) Ex. 2:21 v.; 4: 20, 25; 18 : 2 v.v.; 
Num. 12: 1. — 2) 1Sam.8:lv.v. — 3 Hos.1—3. — #4) Jes8:3. 
Dat de vrouw van den profeet „profetes” wordt geheeten is eenigszins vreemd ; 
toch is de gewone verklaring natuurlijker dan die van Caspari, Die israeli- 
fischen Propheten, bldz. 11, dat Jesaja eerst door zijn huwelijk met haar aan 
een profetengilde verwant geworden zou zijn. — 5) Jes. 7:3;8:3v. — 
6) Ezech. 24 : 16 v.v. — 7) Uit Jer. 16 : 2 volgt ook de ongehuwde 
staat van Jeremia. — 8) Richt. 4: 4; 2 Kon. 22:14. — 5) 1 Sam. 
9: 7v. — 10) 2 Kon, 4:42. — |!) Num, 18 : 13; Deut. 18 : 4. 
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slavernij te bewaren.) En dat het hier niet slechts een op zichzelf- 
staand geval van verarming gold, blijkt wel uit andere aanwijzingen. 
In de dagen van den hongersnood zijn de profeten te Gilgal van het 
noodige verstoken. ®) Wanneer Gehazi naar een voorwendsel zoekt om 
zich toch een deel van de door Naäman aangeboden geschenken te 
verzekeren is het eerste wat hem invalt, dat er een paar jonge pro- 
feten bij Elisa zijn gekomen, die aan een en ander behoefte hebben. *) 
Een roerend getuigenis voor het sober bestaan der profeten geeft het 
voorval bij den bouw der nieuwe profetenkolonie in de nabijheid van 
den Jordaan, als van een der profeten onder het hout vellen het ijzer 
van den steel van de bijl vliegt en in het water der rivier valt, en 
deze daarover in de grootste bekommering verkeert, omdat hij de bijl 
heeft geleend. *) In later tijd schijnt hierin wel verandering te zijn ge- 
komen, vooral toen de profeten zich meer en meer begonnen te schik- 
ken naar den wil van volk en vorsten en tegen milde belooning bereid 
waren te profeteeren alles wat men maar hooren wilde. ®) We zien 
dat reeds bij de vierhonderd Achabsprofeten, die, levende van 's konings 
gunst, even regelmatig den goddeloozen vorst het goede profeteeren als 
de getrouwe Micha ben Jimla hem het kwade verkondigt. °®) Het pro- 
feten-ambt levert dan zoo goede baten dat het om des voordeels wille 
kan worden gezocht. ?) Om dat misbruik willen nu mannen als Amos 
van eene vergoeding voor hunne diensten niets meer weten. Hun 
levensonderhoud moeten zij dus vinden, hetzij uit de uitoefening van 
een gewoon maatschappelijk beroep, hetzij uit inkomsten die hun uit 
anderen hoofde toevloeien. Amos oefent b.v. het beroep van veeherder 
en sykomorenplanter, uit. ®) Van Jeremia, Ezechiël en Zacharia weten 
wij dat zij van priesterlijken geslachte waren °) en derhalve in het genot 
verkeerden van de inkomsten die aan den priesterstand verbonden 
waren, voor zoover althans de ballingschap deze niet deed ophouden. 
Jesaja was, naar men gewoonlijk aanneemt, van aanzienlijke afkomst 


pezaKon. der lass 202 Kom 41 0 3Snwijvaten KS) A2 CODE Rd 
Ama2rkKon.s Ope 5: vr 5e Jernr5 Holi Bzech 13 md MichSe 2 ee en 
6) 1 Kon. 22 : 8, 18. Vgl. hierover de opmerking van Matthes, Disser- 
fatio critica de pseudoprophetismo Hebraeorum, Lugduni Batavorum 1859, 
bldz. 16: „Et hoc eo quidem magis, quo vss. 8, 18 nostri Capitis luculenter 
ostendant, non hodie tantum, sed semper funesta Achabo cecinisse omina 
Micham, laetaque contra ac fausta Zedekiam ben Kenaänah cum 
quadringentis’’, en bldz. 19: „Bene iterum observandum est, non fortuito et 
hodie tantum, sed semper ideoque certis de rationibus eos fausta praedixisse 
Achabo.” — 7) Zoo in de schatting van Amazia den priester van Bethel, 
Amt 7 2012 nr) Am sel4r et a Ngl.rTer, 1 sdi Ezech. rine 
Nehm1245 416 
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en zal als zóödanig wel geen gebrek aan het noodige gehad hebben. 
Overigens weten wij van de maatschappelijke positie der kanonieke 
profeten niet veel af. Van Assyriologische zijde heeft men evenwel 
gemeend hierover een helder licht te kunnen ontsteken. Het maatschap- 
pelijk beroep der profeten waarvan zij leefden zou namelijk dat van 
zaakwaarnemer of pleitbezorger geweest zijn, waaronder in dien tijd 
gerekend zou moeten worden zoowel de advocaat in private rechts- 
aangelegenheden als de diplomatieke agent eener buitenlandsche mogend- 
heid. ®) Men herinnert zich dat wij reeds bij de bespreking der beteekenis 
van den naam nabi’, profeet, met deze eigenaardige beschouwing heb- 
ben kennis gemaakt. Het kan wellicht zijn nut hebben hier met een 
enkel woord de gronden te bespreken, waarop men haar wil doen rusten. 
In Jes. 3 : 2 wordt, zoo oordeelt men, door de plaats welke de profeet 
daar inneemt aangewezen dat deze behoort tot degenen die eene amb- 
telijke functie bekleeden bij het rechtswezen. Om aan dit argument 
bewijskracht te geven moet echter eerst de veronderstelling worden 
te hulp geroepen dat de „oude of oudste ook een functionaris bij 
het rechtswezen is, nl. de bijzitter des rechters. Hiervoor ontbreekt 
echter weder alle bewijs en wij weten zelfs in het geheel niet of 
de Israëlieten zulk eene onderscheiding tusschen rechters en bijzitters 
kenden. Daarbij wordt ook over het hoofd gezien dat „profeet en 
„oude’” nog van elkander gescheiden zijn door den „waarzegger. Of 
zou deze ook al eene rechtsbetrekking bekleeden? Een ander bewijs 
zou wezen Elisa's aanbod om voor de Sunamietische als voorspraak 
op te treden bij den koning of bij den krijgsoverste. °) Daarvoor is het 
echter niet noodig dat hij bepaaldelijk eene officieele betrekking als 
pleitbezorger vervult. Nog minder gewicht is te hechten aan het argu- 
ment ontleend aan de gerichtshandeling in Zach. 3: 1—5 : de beklaagde 
hoogepriester staat voor den rechter, aan diens rechterhand staat de 
aanklager, aan diens linkerhand, zoo zegt men, is de plaats van den 
advocaat, die hier echter niet wordt genoemd. Veelmeer nog dan op 
bepaalde bewijsplaatsen uit het Oude Testament rust evenwel de argu- 
mentatie op algemeene overwegingen aan de politieke toestanden in de 
oud-Oostersche wereld ontleend, en op het feit dat meermalen de staat- 
kundige adviezen der profeten overeenstemmen met de belangen en 


i) Zie hiervoor vooral H. Winckler, Vorderasien im zweiten Jahrtausend, 
bldz. 12 v. v.; daartegen W. Caspari, Alttestamentliche Propheten als Sach- 
walter und als Keilschriftverständige, Neue Kirchliche Zeitschrift 1914, bldz. 287 
v.v. — 2 2 Kon. 4: 13. Vgl. W. Erbt, Nabi’ der Sachwalfer, Orien- 
telistische Literaturzeitung 1909, kol. 252, 
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wenschen van onderscheidene buitenlandsche mogendheden. De Azia- 
tische grootmachten bedienden zich, zoo meent men, van de profeten 
als diplomatieke agenten om hunne belangen in de kleinere vazalstaten 
te bevorderen. Zoo zou Elisa zijne instructies uit Damascus, Jesaja uit 
Ninevé, Jeremia uit Babel ontvangen hebben. Het is duidelijk dat een 
betoog op zulke algemeene overwegingen opgebouwd alleen dan waarde 
hebben zou wanneer het mede een grondslag had in reëele en tastbare 
feiten. Wanneer dus m.a.w. kon worden aangetoond, dat er inderdaad 
tusschen de profeten en de Aziatische grootmachten politieke relaties 
bestonden. Daar dit evenwel ten eenenmale onmogelijk is, en integen- 
deel in het optreden der profeten tal van gegevens geboden worden 
die de gegeven voorstelling weerspreken, *) is het niet noodig hierop 
verder in te gaan. 

Gewoonlijk stelt men tegenwoordig ook, dat de profeten zich door 
zekere uiterlijke kenteekenen als zoodanig van hunne volksgenooten 
onderscheidden. Als zulke uiterlijke kenteekenen noemt men den haren 
mantel en heilige litteekenen of tatoeeeringen aan het voorhoofd en 
aan de handen, zoogenaamde Jhvh-teekenen, waardoor de profeten 
zich zouden stempelen tot het bizondere eigendom van Jhvh, den God 
van Israël. ®) Voor den haren mantel wordt aangevoerd het voorbeeld 
van Elia en van Johannes den Dooper, benevens het getuigenis van 
Zacharia, dat de valsche profeten zich een haren mantel aandeden om 
het volk te bedriegen. ®) De wijze waarop evenwel van Elia's haren 
mantel gesproken wordt schijnt, veeleer dan een grond te geven om 
dezen voor de algemeene dracht der profeten te houden, te pleiten voor 
de veronderstelling ‚dat deze bizonder aan hem alleen eigen was. De 
koning Ahazia weet daaraan terstond dat het Elia was die zijnen 
knechten was ontmoet. ©) Het is zeer waarschijnlijk dat de valsche pro- 
feten, waarop Zacharia doelt, door het navolgen van Elia zichzelf bij 
het volk een schijn zochten te geven; evenals het wel zeker is dat we 
bij Johannes den Dooper te denken hebben aan een zich ten voorbeeld 


1) Vgl Wilke, Die politische Wirksamkeit der Propheten Israels, bldz. 
51 v.v. — #2) Zie vooral Kraetzschmar, Prophet und Seher im alten 
Israel, bldz. 8 v. — 3) Zach. 13 : 4. — #4) 2 Kon. 1 : 8. Wel staat 
hier niets van den mantel gemeld. Elia wordt door de boden beschreven als 
we bpa UN (LXX dvhe Jaci, Vulgata „vir pilosus’). Daarom verstaat 
Klostermann in zijn commentaar ter plaatse het van „wildem Haarwuchs”'. 
Zoo ook Laur, Die Prophetennamen des A. T., bldz. 53. Toch moeten wij 


in verband met het noemen van den gordel wel denken aan de beschrijving 


zn Een kleedij, en dus vertalen „met een haren mantel” of „met een harig 
eed”, 
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stellen vam dezen grooten Godsman. In elk geval is uit een en ander 
niet af te leiden dat het dragen van den haren mantel bij de 
profeten algemeen gebruikelijk en een typeerend standskenmerk was. 
Nog slechter staat het er bij met de zoogenaamde Jh vh-teekenen. 
Daarvoor beroept men zich op 1 Kon. 20 : 38 v.v. en Zach. 13:6. }) 
Men wijst er op dat de in eerstgenoemde plaats vermelde profeet den 
koning Achab tegemoet treedt met eene bedekking boven zijne oogen 
en dat hij eerst na het wegdoen dezer bedekking door dezen als een 
profeet wordt herkend. Die bedekking boven de oogen moest dienen, 
zoo zegt men, om het Jhvh-teeken aan het voorhoofd te verbergen, 
waaraan de koning hem terstond als profeet zou hebben kunnen kennen. 
Na wegneming van die bedekking wordt hij dan ook aan dat Jhvh- 
teeken door den koning onmiddellijk als profeet herkend. Nu zou deze 
redeneering nog eenigen schijn hebben indien men zich tot het aan- 
nemen van het Jhvh-teeken aan het voorhoofd als het eenige uit- 
wendige kenmerk der profeten wilde beperken. Maar nu men aanneemt 
dat de profeten ook nog een Jhvh-teeken droegen aan de handen en 
zich onderscheidden door het dragen van een haren mantel, moet het 
toch een allerstumperigsten indruk maken wanneer een profeet zou 
meenen alleen door verberging van het Jhvh-teeken aan zijn voor- 
hoofd voldoende voor herkenning gevrijwaard te zijn. Al kon hij den 
haren mantel hebben afgelegd, waarvan we hier intusschen niets lezen, 
de heilige litteekenen aan zijne handen kon hij niet zoo maar even 
verwijderen, en daar moest Achab hem dan toch altijd als profeet aan 
herkennen ! Waarom de profeet zich vermomt met eene bedekking 
boven zijne oogen °) laat zich trouwens op heel andere wijze zeer goed 
verklaren. Eene eerste verklaring is deze. De profeet bindt zich een 
doek om het hoofd ten einde elken argwaan te voorkomen; de koning 
moet den indruk krijgen dat de man behalve de lichte wonde die hij 
zich heeft laten toebrengen, en die onbedekt gebleven is, nog een veel 
ernstiger wonde aan het hoofd heeft. %) Eene tweede verklaring, die ons 
nog veel meer toespreekt, gaat er van uit dat de profeet zich niet met 
een doek of iets dergelijks vermomd heeft, maar met een helm, waarvan 
het voorstuk de oogen overschaduwt, zoodat niet alleen het gelaat 


1) Het eerst Stade in zijn studie Das Kainszeichen in Zeitschrift für die 
alttestamentliche Wissenschaft 1894, bldz. 314—316; die sedert door velen is 
gevolgd. — 2) vay-by “aNa. We hebben hier te doen met een émaë Aeyspevov. 
De weergave van de Vulgata en onze Statenvert. door „asch' is zeker onjuist. 
Gewoonlijk denkt men aan een hoofddoek. — 5) Klostermann in zijn 
commentaar ter plaatse. 

Profeten O. V. 14 
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onkenbaar wordt, maar ook de indruk wordt versterkt dat de koning 
met een krijgsman te doen heeft. *) Intusschen voert men ten gunste 
van de veronderstelling dat de vermomming diende om het Jhvh- 
teeken te bedekken nog aan, dat de koning den profeet na het af- 
leggen van zijne vermomming herkende in zijne kwaliteit, als een der 
profeten. Toch is het bewijs niet te leveren dat de profeet den koning 
persoonlijk niet bekend was. Men mag er niet te veel gewicht aan 
hechten dat gezegd wordt: „de koning van Ísraël herkende hem, dat 
hij een van de profeten was.” In het geheele verhaal is de profeet niet 
anders dan anoniem vermeld, als „een man uit de profeten.” Ook waar 
de koning hem herkent kan hij hem dus in het kader van het verhaal 
alleen herkennen als „een der profeten.” Daarentegen spreekt de bij- 
voeging van het persoonlijke object „de koning van Ísraël herkende 
hem’ eer ten gunste van een persoonlijke herkenning. Anders zou er 
allicht gestaan hebben: de koning zag of bemerkte dat hij een der 
profeten was. Wat nu Zach. 13 : 6 betreft, waarin men steun meent 
te vinden voor de Jhvh-teekenen aan de handen, zoo moet begonnen 
worden met de opmerking dat dit eene zeer moeilijke plaats is van 
hoogst onzekere uitlegging. Eene eerste ernstige moeilijkheid is gelegen 
in de woorden „in uwe handen. Letterlijk staat er toch in het Hebreewsch 
„tusschen uwe handen.” Daarom hebben sommigen gedacht aan wonden 
op de borst, °) of op den rug. ®) Men moet echter toegeven dat dit al 
zeer eigenaardig zou zijn uitgedrukt door „tusschen uwe handen’; men 
zou dan veeleer verwachten „tusschen uwe armen.’ Anderen hebben 
de moeilijkheid willen oplossen door te denken aan de handpalmen. *) 
Daarvoor is „tusschen uwe handen” echter ook al een vreemde aan- 
duiding. Nogal vernuftig is eene poging om de woorden figuurlijk te 
verklaren: wonden, die openbaar zijn, die ge niet loochenen kunt. ®) 
Maar hoe vernuftig deze verklaring ook is, ze ontbeert alle bewijs. 
Dat men ten slotte ook gepoogd heeft de moeilijkheid door conjecturen 
uit den weg te ruimen®) is vanzelfsprekend; maar ook hierin zien 
wij geen heil, zoolang niet tekstkritisch bewezen is dat er een fout 
in de afschriften is ingeslopen. Het feit dat een tekst door ons niet 


1) Paul Haupt bij Stade-Schwally, The Books of Kings (in Haupt's 
Sacred Books of the Old Testament), bldz. 163. Hij beroept zich daarvoor op 
het Assyrisch. — 2) De commentaren van Hitzig-Steiner, von Orelli 
en Marti. — 9) De commentaar van Mitchell. — % Keil in zijn 
commentaar. — 5) Wellhausen, Die kleinen Propheten?, bldz. 201. — 
6) Bv. P. Riessler, Die kleinen Propheten oder das Zwölfpropheten- 
buch nach dem Urtext übersetzt und erklärt, Rottenburg 1911, t. p. 
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kan wordef verstaan is nog geen bewijs dat daarin een fout 
schuilt. Het kan ook liggen aan onze gebrekkige kennis. Zoodat wij 
tot dusverre hier nog niet tot eene oplossing zijn gekomen. Eene 
tweede moeilijkheid brengt de vraag: wat is „het huis mijner lief- 
hebbers”? Volgens de meesten moet daaronder verstaan worden de 
ouderlijke woning, waarin de profeet gekastijd is om zijn schan- 
delijk bedrijf. }) Dewijl echter het woord dat hier is weergegeven als 
„liefhebbers steeds een ongunstigen zin heeft en gebruikt wordt om 
aan te duiden de boelen, wordt door anderen deze beteekenis ook hier 
vastgehouden, door een enkele in figuurlijken zin: afgodstempel, °) ge- 
meenlijk echter in den letterlijken zin : schandhuis. ®) De bedoeling is 
dan dat de valsche profeet liever dan te bekennen dat hij als zoodanig 
gestraft is zal voorgeven zijne wonden bij een twist in het schandhuis 
te hebben opgedaan. Aan deze opvatting verwant is die, waarbij „het 
huis mijner liefhebbers" vertaald wordt als „het huis van mijne vrien- 
den’ en dan gedacht wordt aan „een feest waar het ruw was toe- 
gegaan.’ *) Bij deze groote onzekerheid van vertaling en exegese is het 
in elk geval praematuur om op deze plaats eenige conclusie betreffende 
de Jhvh-teekenen te doen rusten. Bovendien handelt deze plaats uit- 
sluitend van valsche profeten. Indien het dus al exegetisch vaststond 
dat hier sprake was van wonden door den profeet zichzelf toegebracht, 
dan zou daaruit nog niet meer volgen dan dat sommige valsche pro- 
feten deze gewoonte hadden. Men zou dan kunnen denken aan zekere 
afgodische praktijken, maar analogie van wat wij lezen van de Baäls- 
profeten in hun wedstrijd met Elia op den Karmel. De combinatie van 
afgoderij en valsche profetie in vs. 2 kan wellicht ook als eene aan- 
wijzing in die richting worden opgevat. Maar in elk geval geeft Zach. 
13 : 6 geen grond voor de veronderstelling dat de profeten als zoo- 
danig zich door uitwendige teekenen aan de handen onderscheidden. °) 


ij De commentaren van Keil (deze denkt intusschen aan tuchtigingen die 
de valsche profeet in zijn jeugd ontvangen heeft — krasse tuchtigingen voor- 
waar! die iemand nog op later leeftijd de litteekenen ervan doen dragen), 
Hitzig-Steiner en de meeste oudere; van de nieuwere nog Mitchell. — 
2) Hengstenberg, Christologie? II, 1, 523 v.v. — % Wellhausen 
t.a.p., en de commentaren van Nowack en Marti ter plaatse. — 4%) De 
Leidsche Vertaling van Kuenen, Hooykaas, Kosters, Oort, tp. — 
5) Dat de profeten kenbaar zouden geweest zijn aan hunne haardracht, zooals 
o.a. Benzinger in zijn commentaar op 1 Kon. 20:41 en Hans Schmidt 
in Die Religion in Geschichte und Gegenwart IV, 1859 vermoeden, terwijl 
Gressmann, Die Schriften des A. T. in Auswahl 2e Abt. ler Bd, bldz. 31 
op grond van 2 Kon. 2 : 23 van tonsuur spreekt, heeft evenmin eenige waar- 
schijnlijkheid. 


2 DER PROFETEN AMBT EN STAND. 


In het vormen van een eigen afzonderlijken stand school voor de 
profeten op den duur een ernstig gevaar. Indien de profetische roeping 
beperkt bleef tot enkele zeer hoogstaande persoonlijkheden, mocht men 
met reden verwachten dat deze zich van hun ambt met onkreukbare 
trouw zouden kwijten. Maar naar mate het getal der profeten toeneemt 
en zij zich consolideeren als een eigen stand in Israël, laat het zich 
begrijpen, dat menschelijke zwakheid zich ook in de vervulling der pro- 
fetische taak gelden doet. Het ligt voor de hand dat onder een grooter 
aantal profeten lang niet allen gelijk zullen zijn in persoonlijke kwaliteiten, 
zoowel als in mate en kracht hunner inspiratie. Men kan wel de ver- 
onderstelling opperen dat God die de profeten roept toch bij machte 
is aan allen even hoogstaande hoedanigheden en even sterke inspiratie 
te schenken, en de vraag stellen waarom Hij dat dan niet heeft ge- 
daan, maar het is een feit dat wij het als den regel van Gods doen 
hebben aan te merken dat Hij verscheidenheid van gaven verleent en 
niet in allen in dezelfde mate werkt met Zijnen Geest. In een Jeremia 
wordt de menschelijke zwakheid die hem dringt om het geopenbaarde 
Godswoord te verzwijgen overwonnen door de overweldigende kracht 
der inspiratie, waardoor hij spreken moet: „Dies zeide ik : ik zal Zijner 
niet gedenken, en niet meer in Zijnen naam spreken. Maar het werd 
in mijn hart als een brandend vuur, besloten in mijne beenderen; en 
ik bemoeide mij om te verdragen, maar konde niet” *) Maar in anderen 
is dat het geval niet. Ook bij de profeten nemen wij het verschijnsel 
waar dat wij elders steeds kunnen opmerken: er zijn enkele buitenge- 
meen begaafde en bizonder bezielde mannen onder, corypheeën van 
hun stand die als«-de eersten onder huns gelijken verre boven hunne 
medegenooten uitsteken, maar de meesten blijven binnen de grenzen 
der gewone middelmaat. Daarmee is niet gezegd, dat wij in Israël's 
profetendom twee soorten van profeten zouden moeten aannemen, ge- 
lijk sommigen willen, ®) primaire en secundaire profeten, die principieel 
van elkander zouden onderscheiden zijn. Alleen de eerste zouden door 
God geroepen zijn geworden om nieuwe waarheden te openbaren, de 
laatste daarentegen zouden uitsluitend tot taak hebben gehad de geopen- 
baarde waarheid te prediken, en dus eenigszins met de Dienaren des 
Woords der Christelijke kerk te vergelijken zijn.°®) Tegenover deze 


1) Jer, 20: 9. — 2% R. Payne Smith, Prophecy a preparation for 
Christ, London 1869, bldz. 115 v.v.; König, Der Offenbarungsbegriff des 
A. T.L, 47 v.v. Met het gevoelen van König vereenigt zich ook Franckh, 
Die Prophetie in der Zeit vor Amos, Beiträge zur Förderung Christlicher 
Theologie 1905 1, 62. — 3) Payne Smith, a. w. bldz. 116. 
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voorstelling ‘Mmoet worden opgemerkt dat van eene dergelijke principieele 
onderscheiding tusschen tweeërlei ware profeten in de H. Schrift des 
Ouden Testaments niets blijkt. Wat daarvoor ten bewijze wordt aan- 
gevoerd !) heeft ten deele reeds boven zijne bespreking gevonden, nl. 
wat de beweerde verhouding van ondergeschiktheid betreft waarin de 
meeste der profeten tot enkele corypheeën zouden hebben gestaan; en 
wat nu aangaat het hoofdpunt, de onderscheiding tusschen profeten die 
Goddelijke openbaring ontvangen, en die alleen de door anderen ont- 
vangen openbaring reproduceeren en verwerken, luidt het getuigenis 
der Schrift beslist in tegengestelden zin. Wij lezen uitdrukkelijk ook van 
die profeten, welke men als secundaire profeten zou willen betitelen, 
dat zij Goddelijke openbaringen ontvingen. ®) Het onderscheid dat wij 
moeten aannemen is alleen gradueel. Er is zeer zeker verschil in belang- 
rijkheid van roeping, in talent en bekwaamheid, in bezieling en geloofs- 
moed, in kracht van inspiratie. Maar dat verschil wettigt eene splitsing 
van het profetendom in twee soorten niet. Principieel staan de profeten 
alle gelijk. 

Van dat gradueele onderscheid dat wij moeten aannemen alzoo uit- 
gaande, kunnen wij het ons zeer gemakkelijk verklaren hoe er allengs 
in den profetenstand een zeker bederf insluipen kon. Wij hooren den 
profeet Amos in des Heeren naam klagen: „En ik heb sommigen uit 
uwe zonen tot profeten verwekt, en uit uwe jongelingen tot Nazireeën. 
Is dit niet alzoo, gij kinderen Israëls? spreekt de Heere. Maar gijlieden 
hebt aan de Nazireeën wijn te drinken gegeven, en gij hebt den pro- 
feten geboden, zeggende: Gij zult niet profeteeren".®) Dit is niet 
alleen een verwijt aan het volk, dat het van de profetische prediking 
afkeerig is geweest, maar ook eene beschuldiging tegen de profeten 
dat deze trouweloos genoeg zijn geweest om hunne roeping te ver- 
zaken. ®) Onder de profeten zijn zwakke naturen geweest die, hetzij uit 
vrees hetzij uit toegeeflijkheid, het Godswoord dat zij hadden te bren- 
gen, hebben verzwegen of in een zoodanigen vorm gegoten dat het 
meer de gezindheid en neiging des volks in het gevlei kwam. Niet 


1) Zie vooral König, a. w. bldz, 51. — 2) 1 Kon. 20 «£ 35 v.v.s 
2 Kon. 2: 3,5. König tracht de bewijskracht van dit argument te niet te 
doen door te veronderstellen dat „ein mittelbarer (wahrer) Prophet auch ein 
unmittelbarer wahrer werden konnte", t.a. p., maar dan laat hij aan het Schrift- 
getuigenis toch niet genoegzaam recht wedervaren. — 5) Am. 2:1lv. — 
45) Dit blijkt uit den Hiph. \pwm, waardoor wordt uitgedrukt dat de Nazireeën 


werkelijk met verbreking van hunne gelofte wijn tot zich genomen hebben. 
Uit het parallelisme is derhalve te besluiten dat ook de profeten gehoor ge- 
geven hebben aan den zondigen volkswensch. 
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iedere profeet was sterk en moedig genoeg om de boodschap des 
Heeren getrouw en onveranderd over te brengen, zonder zich te be- 
kommeren om den indruk die door zijn woord zou worden gewekt. 
Zulke ontrouw moest wel ten gevolge hebben dat de Geest des Heeren 
van deze profeten week, en dat leidde er weer toe dat zij, die zich het 
ambt en aanzien van profeet niet gaarne zagen ontgaan, bij gebrek aan 
ingeving des Geestes tot het volk spraken „uit hun eigen hart,’ en 
daarmee zich almeer richtten naar de wenschen van het zondig Israël 
en gehoor gaven aan de stem van hen die „zeiden tot de zieners: ziet 
niet; en tot de schouwers: schouwt ons niet wat recht is; spreekt tot 
ons zachte dingen, schouwt ons bedriegerijen.” *) Dit bederf van den 
profetenstand woekerde gestadig verder voort, mede daardoor dat het 
nu ook zoo moeilijk niet viel zich in te dringen in dien stand aan 
personen die nimmer eenige Goddelijke roeping hadden gehad, maar 
die aangelokt werden door de eere en het voordeel welke aan het 
profetisch ambt verbonden waren. Ten laatste is geheel de profeten- 
stand bedorven en zijn het slechts enkele profeten die in oprechte 
trouw aan hunnen God vasthouden tegenover het gansche corps. De 
profeten zijn afgeweken, evenals de priesters en de vorsten, zoo 
wordt herhaaldelijk met name door den profeet Jeremia geklaagd. ®) Zij 
zijn valsche profeten, die profeteeren „uit hun hart,” ®) die „spreken 
in des Heeren naam hoewel Hij hen niet gezonden heeft’ *) waar- 
tegenover de weinige getrouwe profeten staan als de ware, die het 
woord Gods brengen in der waarheid. Deze tegenstelling van val- 
sche en ware profeten moet nu niet als eene ethische worden 
opgevat, al is het waar dat aan de bedorven profeten ook zedelijke 
depravatie van allerlei aard verweten wordt, maar als eene metaphy- 
sische. De tegenstelling tusschen den valschen en den waren profeet is 
deze, dat de eerste niet, de laatste wel eene openbaring van God 
ter verkondiging aan het volk ontvangen heeft. Bij den valschen pro- 
feet ontbreekt het receptieve element der profetie. Zelfs behoeft niet 
eens in alle gevallen de subjectieve goede trouw van de valsche pro- 
feten, die in Israëls volksleven een zoo belangrijke rol hebben gespeeld, 
te worden in twijfel getrokken. Er zijn onder hen geweest die even- 
goed als de ware profeten hun profetie met den marteldood hebben 
bezegeld. Wij lezen van een zekeren Achab ben Kolajah en Zedekia 
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ben Maäsejäh, welke als profeten onder de ballingen in Babel werkten, 
en door Nebukadnezar aan den vuurdood werden prijsgegeven, zonder 
twijfel omdat zij door hunne prediking nationale verwachtingen bij de 
ballingen opwekten en deswege den Babylonischen heerscher staats- 
gevaarlijk voorkwamen.) Het gaat niet aan zulke menschen kortweg 
als lage bedriegers op de kaak te stellen, die tegen beter weten in 
handelden. Zij moeten het gevaar gekend hebben dat zij door hunne 
prediking liepen, en indien ze dan toch hunne stem verhieven moeten 
zij in hart en ziel overtuigd geweest zijn van de waarheid hunner woor- 
den. Nochtans neemt dit niet weg dat zij valsche profeten waren, 
want wat zij spraken was hun niet door Goddelijke openbaring be- 
kend gemaakt; het mocht bij hen vaste overtuiging zijn, het was toch 
niet meer dan de overtuiging van hun hart. 

Van de verhouding tusschen valsche en ware profeten wordt ge- 
meenlijk eene voorstelling gegeven, waardoor de ontwikkelingsgang 
juist andersom wordt geteekend dan in het bovenstaande is geschied. 
Men neemt dan aan dat de valsche profetie niet uit de ware is voort- 
gekomen, doordat ware profeten aan hunne roeping zijn ontzonken, 
maar omgekeerd dat de ware profetie is geboren uit de „valsche,” 
doordat enkele profeten zich verre boven het niveau van hunne 
standgenooten hebben opgewerkt; de valsche profeten zijn dan de- 
genen die op het lagere niveau zijn blijven staan en dien ontwik- 
kelingsgang niet hebben kunnen medemaken.®) In verband daarmede 
wordt dan ook de tegenstelling tusschen valsche en ware pro- 
feten verworpen, het onderscheid is alleen dat sommige profeten een 
hooger peil van religieuze ontwikkeling hebben bereikt dan de overige. . 
Deze hooger ontwikkelde profeten zouden dan ook van den stand als 
zoodanig zich hebben losgemaakt, zij zouden zich scherp onderscheiden 
van de mannen van „het gilde”. Daarvoor beroept men zich vooral 
op Amos 7 : 14, waar men aldus vertaalt: „Ik ben geen profeet, noch 
een profetenzoon, maar een herder en ik lees wilde vijgen af”; en in 
welke woorden men dan lezen wil dat Amos den naam nabi’, pro- 


i) Jer 29 : 21 v.v. Van Gods zijde wordt hier de terdoodbrenging dezer 
mannen geteekend als een oordeel over hun ontuchtig leven en hunne valsche 
profetie, maar voor Nebukadnezar kon dat natuurlijk het motief hunner terecht- 
stelling niet zijn. — 2) Kuenen, De profeten en de profetie onder Israël, 
II, 356 v.v.; Robertson Smith, The prophets of Israel and their place 
in history, bldz. 85 v.v.; S. Maybaum, Die Entwickelung des israelitischen 
Prophetenthums, Berlin 1883, passim, vooral bldz. 113 v.v.; Matthes, 
De pseudo-prophetismo Hebraeorum bldz. 103 v.v. Onder de nieuweren is 
dit vrijwel de algemeene opvatting. 
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feet, met verontwaardiging afwijst en verklaart dat hij met het pro- 
fetendom niets uitstaande heeft. ?) Of nu de vertaling onzer Staten- 
overzetters, welke ook reeds gegeven werd door de LXX en de Syrische 
vertaling (de Pesjita): „ik was geen profeet, enz.’ wel zoo verwerpelijk 
is als gewoonlijk door de exegeten wordt aangenomen mag nog wel 
betwijfeld worden. °) In elk geval taalkundig onmogelijk is ze zeker niet. 
Het werkwoord „zijn dat in het Hebreeuwsch niet uitgedrukt staat, 
kan zoowel in den verleden als in den tegenwoordigen tijd worden ge- 
suppleerd; dat moet door het verband worden beslist. °) Maar ook al 
is de gewoonlijk gegeven vertaling „ik ben geen profeet, enz.” die 
reeds de Vulgata heeft en o.a. ook door Calvijn wordt voorgestaan, 
juist, gelijk mij waarschijnlijk voorkomt, dan nog leidt men daaruit te 
veel af, indien men aanneemt dat Amos geen profeet wil heeten. Dit 
blijkt duidelijk uit het volgende vers, waarin Amos zegt „maar de Heere 
nam mij van achter de kudde; en de Heere zeide tot mij: ga henen, 
profeteer tot mijn volk Israël’. Amos gebruikt hier een vorm van den 
werkwoordstam die etymologisch met den naam nabi, profeet, samen- 
hangt: hinnabe', profeteer, treed als nabi, als profeet op. Dit klemt 
te meer omdat de priester Amazia den naam nabi niet eens tegenover 
Amos heeft gebruikt; hij heeft hem aangesproken als chozeh, 
ziener. Hij heeft alleen tot Amos gezegd met gebruik van denzelfden 
werkwoordstam : profeteer in het land van Juda, maar hier te Beth-El 
zult gij voortaan niet meer profeteeren. Ook de wijze waarop Amos 
elders over de nebiim, de profeten, spreekt getuigt tegen de conclusie 
uit Am. 7 : 14 getrokken alsof hij alle gemeenschap met hen zou af- 
wijzen. f) Wanneer men dan vraagt, wat nu wel de strekking van zijn 
gezegde „ik ben geen profeet’ mag wezen, dan moet men zich goed 
voorstellen wat de priester Amazia, op wiens woorden Amos bescheid 
geeft, heeft uitgesproken. Hoofdnadruúk valt in Amazia's berisping op 
het verbod om in Beth-El te profeteeren. Amazia vreest den indruk dien 
Amos’ woorden op het volk kunnen maken. Daarom heeft hij een bode 
gezonden naar het hof om de koninklijke machtiging te verkrijgen tot 
een gewelddadig optreden tegen den profeet. Maar eer deze machtiging 


1) Bv. Kuenen a.w. 1, 57, en alle moderne commentaren ter plaatse. — 


2) Vgl. E. FE. C. Rosenmüller, Scholia in Vetus Testamentum, Lipsiae 

1813, VII, 2, 219, die den zin aldus weergeeft: „Non propheta ego fui ab 

initio”. Voor deze opvatting is in den jongsten tijd nog een lans gebroken 

door Riedel in Theologische Studien und Kritiken 1903, bldz. 163 v.v. — 

) Ter Le Hebräische Grammatik®® $ 141, 3. — 4%) Am. 
3 en 


DER PROFETEN AMBT EN STAND. 217 





afkomt méent hij goed te doen door reeds op eigen gelegenheid een 
poging aan te wenden om Amos tot zwijgen te brengen. Hij tracht hem 
door harde woorden te intimideeren en verbiedt hem kort en goed in 
Beth-El zijn profetisch ambt uit te oefenen. Daarop antwoordt Amos, 
en daarop valt dus ook in zijn antwoord de hoofdnadruk, door zich te 
beroepen op zijne Goddelijke zending. De Heere heeft tot hem gezegd : 
„ga henen, profeteer tot mijn volk Israël” ; en niemand heeft dus het 
recht hem het zwijgen op te leggen. Hij moet Gods bevel gehoorzamen 
en kan zich daarom aan het verbod van Amazia niet storen. Doch nu 
was er in de woorden van Amazia nog een element waarop Amos 
antwoorden moet. Daarin lag namelijk de veronderstelling uitgedrukt 
dat hij zijn profetisch ambt uitoefende als eene broodwinning: „Gij 
ziener, ga weg, vlied in het land van Juda, en eet aldaar brood, en 
profeteer aldaar.’ Het antwoord hierop vinden we dan in de eerste 
woorden van Amos: „ik ben geen profeet, en geen profetenzoon ; 
maar ik ben een ossenherder, en lees wilde vijgen af.’ Amos wil 
daarmee zeggen: ik beoefen mijn profetisch ambt niet als een handwerk, 
maar om aan den kost te komen oefen ik het bedrijf van herder en 
wildevijgenplanter uit. En wanneer hij zich daarbij dan zoo kras uit- 
drukt: „ik ben geen profeet, en geen profetenzoon'’, vallen daaruit twee 
conclusies te trekken: ten eerste dat in die dagen het profeteeren metter- 
daad een handwerk, een broodwinning geworden was, en ten tweede 
dat Amos met die profeten geenerlei gemeenschap wil hebben. De 
veronderstelling van Amazia was dus niet eene boosaardige hatelijkheid 
speciaal tegen Amos gericht, maar vloeide uit de algemeen bekende 
houding der profeten voort. Amos kan haar daarom zeer goed plaatsen, 
maar verklaart nadrukkelijk dat hij tot dat slag van profeten, tot den 
stand zooals deze zich destijds vertoonde, niet behoort. Vandaar ook 
het gebruik van den term „profetenzoon'’ naast den naam „profeet, 
om te doen gevoelen dat hij tot de bekende klasse van profeten niet 
behoort, uit de bestaande profetische kringen niet is voortgekomen. 
Wat hij dus zeggen wil is niet dat hij in volstrekten zin geen profeet 
is, maar alleen, gelijk terecht door Duhm is gezegd, dat hij niets te 
doen hebben wil met die profeten welke hij en welke Amazia kent. '} 
Hij wijst den profeten-naam niet onvoorwaardelijk af, maar alleen in 
dien zin waarin Amazia dien verstaat. °) 


i) Duhm, Theologie der Propheten bldz. 77. — 2%) Zoo in hoofdzaak 
ook Matthes, a.w. bldz. 25, naar van der Palm. Door Troelstra is 
Troffel en Zwaard 1912 bldz. 5 tegen deze verklaring, welke ik reeds heb ge- 
geven in mijn proefschrift, De valsche profetie in Israël, bldz. 78, als bezwaar 
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Dat nu de tegenstelling waarin Amos zich plaatst tot de profeten 
van zijn tijd ook verder niet die is van een nieuw opkomende richting 
tegenover een bestaande generatie van lager orde, maar veeleer van 
een reformatorische beweging tegenover een gedegenereerd geslacht, 
blijkt duidelijk uit de eerder reeds besproken plaats Am. 2 : 11, 12, 
Amos rekent zich eens geestes met die profeten welke zich de Heere 
uit Israël's zonen heeft verwekt; en hij betreurt het diep dat door den 
drang van het zondige volk ernstige plichtsverzaking dezen hoogen 
stand verdorven heeft. En datzelfde vinden wij ook bij de overige 
kanonieke profeten. Zij spreken herhaaldelijk van vroegere profeten als 
mannen door God gezonden om Israël vanwege zijne zonden te waar- 
schuwen en met het Goddelijk strafgericht te bedreigen indien het zich 
niet wilde bekeeren, volkomen in denzelfden geest als waarin zij zelve 
spraken, }) zoodat zij derhalve hunne tegenstanders, de valsche profeten, 
beschouwen als afvalligen die aan een voormalig hooger standpunt 
ontzonken zijn. Er is geen enkele reden om van deze voorstelling door 
de profeten zelve gegeven af te wijken en de orde om te keeren. In 
historischen zin is de valsche profetie uit de ware ontstaan door het 
insluipen van bederf in den profetenstand. 

Deze valsche profetie heeft in de geschiedenis van Israël een uiterst 
belangrijke rol gespeeld. Hebben de ware profeten steeds met den 
bittersten tegenstand te kampen gehad, de valsche profeten vonden 
daarentegen immer bij het volk een willig gehoor. Zij toch sloten zich 
aan bij de gezindheid en neiging des volks, en voegden zich naar des- 
zelfs wenschen. Trouwens ook zij waren kinderen huns volks en van 
hun tijd en waren doordrongen van denzelfden ontheocratischen geest 
welke in het volk den boventoon voerde. Van dezen geest, waarvan zij 
de producten zijn, treden zij tevens weder als propagandisten op. Zoo 
brengen zij bij het volk tot bewuster uiting wat in den boezem daarvan 
leeft en geven aan de zondige begeerten des volks de bezieling van 
idealen, en prikkelen tot het najagen daarvan. En op het gebied der 
religieuze voorstellingen, en op het in Israël daarmee zoo nauw samen- 
hangende terrein der nationale en internationale politiek is dan ook hun 
invloed overwegend geweest. Het zijn de valsche profeten die in den 


ingebracht dat het woord nabi’ hier toch een eenigszins officieele beteekenis 
heeft. Dat is inderdaad zoo; maar het is niet wel in te zien waarom dit aan 
de hier gegeven verklaring zou in den weg staan. Het zijn de officieel als 
zoodanig bekende profeten welke Amazia op het oog heeft, en waarmee Amos 
niets te doen hebben wil. — !) Hos. 6 : 5; Jer. 7 : 25; 25 : 4; 29 : 19: 
Jbel5.sc44 04! Bzechan38 00175: Zaechsileted. vivrs Tere Tenl?. 
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ouderen tijd den heidensch-afgodischen geest hebben bevorderd, en in 
later dagen, na de reformatie van Josia, vooral het formalisme hebben 
in de hand gewerkt, dat aan den steenen tempel en den uiterlijken 
tempeldienst de verwachting van Jeruzalem's onschendbaarheid verbond 
en door de waanzinnige poging om het juk van Babel te breken tot 
den ondergang van stad en tempel heeft geleid. Het geweldige fiasco 
dat de valsche profetie daardoor maakte, is toen oorzaak geweest dat 
zij verder in en na de ballingschap zeer weinig beteekenis meer heeft 
gehad, maar in den tijd van de beide Israëlietische koninkrijken hebben 
de valsche profeten een zeer grooten invloed geoefend. *) 


HOOFDSTUK XVI. 


De zelfbewustheid der profeten. 


AT bij de bestudeering van Israëls profeten ten zeerste op- 

\/ y valt is de onverzettelijke zekerheid van hunne roeping, de 
onwankelbare gewisheid dat zij werkelijk spreken het woord 

Gods. Hoe ongunstig de omstandigheden ook mogen wezen, hoe fel de 
tegenstand zich ook moge verheffen, zij worden er niet door aan ’t 
twijfelen gebracht. Al moeten zij de getrouwheid aan hunne roeping. 
ook met mishandeling en dood bekoopen, zij verliezen de zekerheid van 
die roeping niet. Zie Micha ben Jimlah alleen staan tegenover den op 
zijn succes vertrouwenden koning en diens vierhonderd eenstemmig zege 
spellende profeten; ®) al gaat Zedekia ben Kenaänah hem in wilde woede 
te lijf: „hoe zou de geest van Jhvh van mij geweken zijn om met u 
te spreken" ;®) al gelast de koning zijne inkerkering;£) hij wordt geen 
oogenblik in zijne zekerheid geschokt, hij weet wat hem God heeft 
geopenbaard, en zoo is nog zijn laatste woord als men hem naar den 
kerker wegvoert: „indien gij eenigszins met vrede wederkomt, zoo heeft. 
de Heere door mij niet gesproken.’ ®) Sla Jesaja gade, in welk een 


1} Voor eene nadere bespreking van het zoo hoogst merkwaardige ver- 
schijnsel der valsche profetie veroorloof ik mij te verwijzen naar mijn meer- 
genoemd proefschrift. — 2) 1 Kon. 22. — 3) Vs.24, — #) Vs. 26v. — 
SV 20, 
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rustige gewisheid hij onder Achaz bij de bedreiging door de verbonden 
Syriërs en Efraïmieten ') of onder Hizkia bij de nadering van Sanherib *) 
het Godswoord overbrengt, dat alle vreeze bannen moet. Al siddert 
het hart van Achaz en van zijn volk van angst, „gelijk de boomen des 
wouds bewogen worden van den wind,'®) Jesaja wordt niet door de 
algemeene vreeze aangestoken en geen oogenblik twijfelt hij aan de 
waarheid van de door hem ontvangen Godsopenbaring. Al heeft de 
Assyrische geweldhebber reeds in Juda de gruwzaamste verwoestingen 
aangericht, tal van steden geplunderd en menigten van inwoners in 
gevangenschap weggevoerd, al schijnt het onmogelijk dat Jeruzalem aan 
zijn geweldigen greep zou ontkomen, de profeet wordt geen oogenblik 
in zijn vertrouwen geschokt, hij is zeker dat het Gods eigen woord is 
dat hij heeft moeten verkondigen van den koning van Assyrië: „hij zal 
in deze stad niet komen, noch daar een pijl inschieten ; ook zal hij met 
geen schild daarvoor komen, en zal geen wal daartegen opwerpen. 
Door den weg, dien hij gekomen is, door dien zal hij wederkeeren ; 
maar in deze stad zal hij niet komen, zegt de Heere.” ©) Let op Jeremia, 
die niet moede is geworden in ‘s Heeren naam de vruchteloosheid van 
het verzet tegen Babel's macht te verkondigen, die aan het roekelooze 
patriotisme zijner volksgenooten steeds heeft moeten voorhouden dat het 
slechts tot den ondergang der stad leiden zou, en die aanvankelijk schijnt 
gerechtvaardigd geworden tegenover zijne tegenstanders, de valsche 
profeten, die immer de dwaze volksverwachtingen voedden, want Nebu- 
kadnezar, de koning van Babel, heeft het beleg om Jeruzalem geslagen. 
Doch zie, de predikers van verlossing schijnen gelijk te krijgen: uit 
Egypte is een leger ter bestrijding van Nebukadnezar opgerukt, en 
deze heeft het beleg van Jeruzalem opgebroken. ®) Hoe triomfeeren 
Jeremia's tegenstanders! hoe juicht het volk ! Maar Jeremia twijfelt aan 
zijne roeping niet. Hij weet dat het God zelf is die tot hem heeft ge- 
sproken, en als wederom des Heeren woord tot hem komt, dan aarzelt 
hij niet dat te laten hooren: „Zie Pharao's heir, dat u ter hulpe uit- 
getogen is, zal wederkeeren in zijn land, in Egypte, en de Chaldeeën 
zullen wederkeeren, en tegen deze stad strijden; en zij zullen ze in- 
nemen, en zullen ze met vuur verbranden.” ®) 
Deze verzekerdheid uit zich bizonder sterk in de fierheid, waarmede 
de profeten het meestal versmaden eenige poging te hunner legitimatie 
aan te wenden. Het is waar, Jesaja heeft aan den ongeloovigen Achaz 





1) Jes. 7. — 2} Jes. 37 — 2 Kon. 19); vgl. ook Jes. 28—31. — 8) Jes. 
Mdm 114) Jes SSTENIIE Verder Sen Jets AA leen del) Nai zde 
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een teekên aangeboden van de waarheid van zijn woord; }) doch in 
den regel komen de profeten met den eisch van geloof, zonder meer. 
Zij brengen het woord Gods, en degenen tot wie ze het brengen, 
hetzij dat zij het hooren zullen, hetzij dat zij het laten zullen, ze zullen 
toch eenmaal weten, dat er profeten in het midden van hen geweest 
zijn. ®) Een sprekend voorbeeld van die fierheid vinden we weder bij 
Jeremia, als hij om zijne verkondiging van Jeruzalem's verwoesting met 
den dood wordt bedreigd. ®) In zijne verdedigingsrede doet hij geen de 
minste poging om zich te rechtvaardigen, anders dan met het beroep 
op zijne Goddelijke zending: „De Heere heeft mij gezonden, om tegen 
dit huis en tegen deze stad te profeteeren alle de woorden, die gij ge- 
hoord hebt. Nu dan, maakt uwe wegen en uwe handelingen goed, en 
gehoorzaamt de stemme des Heeren uws Gods; zoo zal het den Heere 
berouwen over het kwaad, dat Hij tegen u gesproken heeft. Doch ik, 
ziet, ik ben in uwe handen; doet mij als het goed en als het recht is 
in uwe oogen; maar weet voorzeker, dat gij, zoo gij mij doodt, ge- 
wisselijk onschuldig bloed zult brengen op u, en op deze stad, en op 
hare inwoners; want in der waarheid, de Heere heeft mij tot u gezon- 
den, om al deze woorden voor uwe ooren te spreken.’ £) 

Men zou de opmerking kunnen maken, dat weliswaar de profeten 
in hunne uitspraken steeds den indruk geven van onwankelbare zeker- 
heid, doch dat dit niet uitsluit de mogelijkheid dat zij innerlijk wel eens 
getwijfeld hebben. Deze mogelijkheid kan natuurlijk nooit met abso- 
luutheid worden geloochend, vooral waar wij in het Nieuwe Testament 
in Johannes den Dooper het voorbeeld van zulken twijfel aan zijne 
eigene prediking voor oogen hebben. *) Maar veel waarschijnlijkheid 
heeft zij toch niet. Daar is wel geen profeet, die zwaarderen strijd heeft 
te voeren gehad dan Jeremia; en daar is ook geen profeet over wiens 
innerlijk leven wij beter zijn onderricht. En nu hooren wij wel van 
innerlijke worstelingen bij dezen Godsman, maar ten hoogste opmerkelijk 
is het, dat in deze innerlijke worstelingen nooit de waarheid en God- 
delijkheid van het door hem te spreken woord in geding komt. Wel 
gaat dat Godswoord vaak tegen zijn eigen begeerten en neigingen in; 
wel brengt het hem in conflict met al zijn volksgenooten ; wel komt 
hij daardoor soms tot bittere uitingen over de hem opgelegde roeping; ®) 


neigen Zeeetinst 2) Ezech. 245. et) Jer. 26. —)r Volldenl dn re 
5) Matth. 11 : 2 v. Er is nogal eenig verschil van meening over deze plaats. 
Wij sluiten ons echter aan bij de uitleggers die hier denken aan een twijfelen 
van Johannes, vgl. Sillevis Smitt, Johannes de Dooper, de wegbereider 
des Heeren, Amsterdam 1908 bldz. 248 v.v. — 6) Jer. 15:10; 20:14—18, 
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wel komt hij daardoor zelfs in verzoeking om dat Godswoord te ver- 
zwijgen; }) maar van eenigen twijfel of het werkelijk een woord Gods 
is bespeuren wij niets. 

Zelfs ten aanzien van de profeten, die metterdaad aan hunne roeping 
zijn ontrouw geworden, waarmede we in het vorige hoofdstuk hebben 
kennis gemaakt, °) zou men niet met eenigen grond kunnen zeggen dat 
zij aan de waarachtigheid van het hun geopenbaarde Godswoord hebben 
getwijfeld. Als hun zonde wordt ons geteekend dat zij gezwicht zijn 
voor het aandringen des volks. ®) Hunne ontrouw is dus niet voortge- 
komen uit innerlijken twijfel, maar uit de zucht om het volk in het 
gevlei te komen of de vrees om door het volk kwalijk te worden 
bejegend. 

Uit het gezegde blijkt dat de Goddelijke openbaring zich met zoo 
onderscheidene klaarheid en zoo onmiskenbare kracht aan de profeten 
heeft opgedrongen dat het hun onmogelijk was aan hare Goddelijkheid 
en waarheid te twijfelen. Tot een verzwijgen of vêranderen van de 
ontvangen Goddelijke boodschap kon het door de zonde die ook woonde 
in het profetenhart nog wel eens komen, maar tot een betwijfelen of 
loochenen van haar Goddelijk karakter niet. 

Men heeft op verschillende manieren beproefd deze zelf bewustheid 
der profeten te verklaren, althans een bizonderen grond aan te wijzen 
waarop ze zou hebben gerust. König die alle profetische openbaring 
wil laten geschieden door een zintuigelijk hooren en een zintuigelijk 
zien, meent de zekerheid der profeten daaruit te moeten verklaren. We 
hebben echter gezien dat deze opvatting niet houdbaar is. *) Anderen 
denken aan ekstatischestoestanden, van gehoors- en gezichtshallucinaties 
verzeld. °) Maar afgedacht nog van het feit dat zulke ekstatische toe- 
standen bij de profeten eer als uitzondering dan als regel voorkwamen — 
zouden deze wel de onomstootelijke zekerheid die we bij hen aantreffen 
kunnen verklaren? Het is waar dat men bij voorbeeld onder lijders aan 
psychosen hallucinanten aantreft, aan wie hunne hallucinaties even zeker 
en reëel toeschijnen als de waarnemingen der zintuigen; maar bij deze 
zelfde personen komen ook wel hallucinaties voor, die door hen in hun 
wezenlijk karakter worden onderkend. De onwankelbare zekerheid der 
profeten kan dus uit zulke verschijnselen kwalijk worden verklaard. 
Een Amerikaansch schrijver, Francis B. Denio, wil haar doen 


Ba lers 2009, neen?) aBld2:213 wv. Ber SihAm. 24: 128 Test IORRRd ee 
4) Zie bldz. 5lv. — 5) O.a. Giesebrecht, Die Berufsbegabung der 
Alttestamentl. Propheten, bldz. 47 v.v. voor wien dit echter niet het voor- 
naamste is. 
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rusten op ‘de Theophanie, de zichtbare verschijning van God zelf aan 
de profeten. *) Maar wij hebben volstrekt geen grond om aan te nemen 
dat zulk eene Theophanie aan alle profeten ten deel gevallen is. Wel 
zijn er profeten die ons van zulk eene Theophanie eene beschrijving. 
geven, zooals Jesaja ®) en Ezechiël, ®) maar bij anderen ontbreekt deze 
geheel, en wij hebben dus geen reden om de Theophanie tot gemeen- 
goed der profeten te maken. Bovendien geldt dit dan toch ook alleen 
voor de eerste roeping; en de toen aanschouwde Godsverschijning kan 
toch niet het middel zijn, waardoor de profeet ook later steeds weer 
de openbaring Gods met zekerheid weet te onderscheiden van de over- 
leggingen zijner eigene rede? Hetzelfde bezwaar bestaat tegen de op- 
vatting der Joodsche Rabbijnen dat de zekerheid der profeten wortelt 
in eene verschijning van engel- of menschengestalte of het gehoor van 
eene zachte of luide stem, welke hun in den aanvang hunner roeping 
ten deel valt. *) Wij hebben eenvoudig aan te nemen dat de Goddelijke 
openbaring in zichzelve steeds zóó klaar het merk van haar oorsprong 
vertoonde, dat voor den ontvanger elke twijfel uitgesloten was. De 
overtuiging waarmede zij zich als Goddelijk aan de ziel opdrong was 
zóó sterk dat deze zich daaraan niet ontworstelen kon. 

Het is duidelijk dat deze zekerheid alleen kan bestaan bij hen, die 
daadwerkelijk eene Godsopenbaring hebben ontvangen. Er zijn geen 
kenteekenen, die van te voren kunnen aangegeven worden om de rea- 
liteit der openbaring te toetsen. Wien eens zulk eene openbaring ten 
deel gevallen is, die kan er zich ook later nooit meer in vergissen. 
Maar wie nog nimmer eene openbaring ontving, die kan daarover geen 
oordeel hebben. Daarin ligt ook de moeilijkheid voor ons, die leven in 
een tijd waarin zulke ervaringen als de profeten hadden niet meer voor- 
komen. Die machtige profetische zelfbewustheid blijft voor ons altoos 
‘iets mysterieus, dat wij wel kunnen constateeren, maar niet ontleden. 

Zoo verklaart zich ook dat de valsche profeten, die geene openbaring 
Gods hadden ontvangen, toch in sommige gevallen in gemoede konden 
meenen zich op zoodanige openbaring te mogen beroepen. Hunne 
eigene sterke overtuiging, misschien wel gesteund door hallucinatie-ver- 
schijnselen, zagen zij dan voor Goddelijke openbaring aan. Wijl zij 
nooit eene wezenlijke openbaring waren deelachtig geworden, wisten zij 
niet en konden zij niet weten hoedanig die was, en zoo konden zij 


1) The authority of the Hebrew prophets, in Bibliotheca Sacra, 1905, bldz. 
105 sve v. ‘en 287 v‚v. — 2 Jes. 61 — 3) Ezech. 13rr— s4)0 Zie 
Jo. Smith, Dissertatio de prophetia et prophetis, bij Clericus, Veteris 
Testamenti prophetae, bldz. IX v. v. 
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subjectief volkomen te goeder trouw zijn met hun „zoo zegt de Heere, 
alhoewel hunne profetie niets anders was dan het voortbrengsel van 
hun eigen hart. Wij hebben daarin te doen met soortgelijke droeve 
dwaling als waarin menigmaal hypocrieten in de Christelijke kerk ver- 
keeren, die, wijl zij niet kennen de waarachtige gemeenschap met 
Christus en God, te goeder trouw in hun oppervlakkige godsdienstig- 
heid en gemoedsaandoening eene uiting van het ware geestelijke leven 
zien. In zulke gevallen bestaat er dan allerminst opzettelijk bedrog, 
maar veeleer zelfmisleiding. 


HOOFDSTUK XVII. 


De kenteekenen der profetie. 


E profeten zelf bezitten eene onmiddellijke en onwankelbare ver- 
zekerdheid van de reëele Goddelijkheid der door hen ontvangen 
openbaringen. Maar dat is bij anderen het geval niet. Hoe 

kunnen deze dan weten of de door de profeten uitgesproken profetieën 
inderdaad van Goddelijken oorsprong zijn; hoe kunnen deze dan weten 
dat het door de profeten verkondigde woord waarlijk is het woord 
van God? dk 

Hebben zij daartoe niet genoeg aan het zelfgetuigenis der profeten ? 
Deze verzuimen immers niet herhaaldelijk op den Goddelijken oorsprong 
hunner prediking te wijzen. Hun „zoo zegt de Heere’ doordringt hunne 
geheele verkondiging als de meest besliste verzekering, dat zij bood- 
schappers en gezanten des Allerhoogsten zijn. Doch zie, nu treden in 
Israël niet alleen ware, maar ook valsche profeten op. Daar treden ook 
mannen op, die wel zeggen: „de Heere heeft gesproken,’ ') maar die 
Hij niet gezonden heeft. ®) Zij verkondigen niet wat God hun geopen- 
baard heeft, maar het voortbrengsel van hun eigen hart. ®) En deze zijn 
in hun zelfgetuigenis niets minder beslist. Hoe kan nu de Israëliet de 
ware profetie van de valsche onderscheiden? Hoe kan hij weten wie 
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van hen die zich aandienen als de sprekers der woorden Gods inder- 
daad de boodschappers des Heeren zijn ? 

Deze vraag klemt te meer, waar het niet geldt een bloot thiepretisek 
geschil, maar gaat om den eisch van praktisch handelen. Het profeten- 
woord roept tot daden. En de Goddelijke wet gebiedt naar dit pro- 
fetenwoord te hooren: „de man, die niet zal hooren naar mijne woor- 
den, die hij in mijnen naam zal spreken, van dien zal ik het zoeken.” !) 
Hoe nu, indien tweeërlei profetenwoord zich hooren laat, dat in tegen- 
strijdigen zin tot handelen maant? Hoe, indien Hananja aanspoort tot 
afwerping van Babel's juk en daarbij 's Heeren verlossende hulp be- 
looft, en daarentegen Jeremia raadt tot onderwerping, eveneens in des 
Heeren naam? ?°) 

Ook in de wet zelve is dan ook reeds deze vraag onder de oogen 
gezien: „hoe zullen wij het woord kennen, dat de Heere niet gesproken 
keeft 2") en wordt daar beantwoord met de verwijzing naar een ken- 
teeken, waaraan kan geweten worden wat eene valsche profetie is. #) 
De Ísraëliet had behoefte aan een of meer kenteekenen, waaraan hij 
de ware profetie van de valsche kon onderscheiden. 

Verschillende onderzoekers hebben zich dan ook in den breede bezig 
gehouden met het bepalen en opsommen van deze kenteekenen der 
profetie. °) Het gaat niet aan en is ook niet noodzakelijk ze hier alle 
te bespreken; wij willen volstaan met de meest gewichtige te vermelden 
en op hunne waarde te toetsen. 

Als een van de belangrijkste kenteekenen van de echtheid der pro- 
fetie worden genoemd de teekenen en wonderen door de profeten 
verricht. En inderdaad dienen deze, gelijk we bij de behandeling daarvan 
in hoofdstuk IX hebben gezien, °) als legitimatie-bewijzen, zoowel for- 


Va Deatdel8s ze 19 an Eerder. 27 en:.28, nr 9), Deut. 18 0 Zare 
4) Deut. 18:22. — 5) Petrus Molinaeus, Vates seu de praecognitione 
futurorum ef bonis malisque prophetis, Lugduni Batavorum 1640, bldz. 146—150 ; 
Witsius, Miscellanea Sacra, bldz. 139—150 ; David Knibbe, Historie 
der Propheeten, Leiden 1708, bldz. 120—132, 351—356; Vitringa, Typus 
doctrinae propheticae, bldz. 15—29; J. G. Carpzovius, Infroductio ad 
libros propheficos bibliorumn V.T. Lipslae 1721, bldz. 53 v., 83; Knobel, 
Prophetismus der Hebräer 1, 231 v.; Küper, Das Prophetenthum des Alten 
Bundes übersichtlich dargestellt, Leipzig 1870, bldz. 30 v.v. ; onder de nieu- 
weren S. Oettli, Falsche Propheten oder Das Merkmal des Göttlichen, 
Barmen 1896; J. J. P. Valeton Jr. Profeef contra Profeet, Nijmegen 1900; 
Davidson, Old Testament Prophecy, bldz. 291 v.v. en A. Troelstra, 
Het criterium der ware en valsche profetie, in Troffel en Zwaard 1912, bldz. 
5-37. Voor de Joodsche beschouwing zie E. Bass, Die Merkmale der 
israelitischen Prophetie nach der traditionellen Auffassung des Talmud, 
Berlin 1917. — 6 Vgl. bldz. 116. 
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meel voor de Goddelijke zending van den profeet, als materieel voor 
de juistheid en waarheid van het door hem gesproken woord. Toch 
kan zeker niet gezegd worden dat de Israëliet daarin een afdoenden 
toets bezat om ware en valsche profetie van elkander te onderscheiden. 
Immers ook valsche profeten konden teekenen en wonderen doen, gelijk 
de Schrift uitdrukkelijk erkent in Deut. 13 : 1—3, °) waar de Israëlieten 
worden gewaarschuwd zich door zulke teekenen en wonderen de oogen 
niet te laten verblinden: „Wanneer een profeet, of droomendroomer, 
in het midden van u zal opstaan, en u geven een teeken of wonder ; 
en dat teeken of dat wonder komt, dat hij tot u gesproken had, zeg- 
gende: laat ons andere goden, die gij niet gekend hebt navolgen en 
hen dienen; gij zult naar de woorden van dien profeet, of naar dien 
droomendroomer niet hooren; want de Heere uw God verzoekt ulieden 
hierin, om te weten, of gij den Heere uwen God liefhebt met uw 
gansche hart en met uwe gansche ziele.” Door het te hulp roepen van 
de praktijken der magie, der tooverij, die onder alle volken bekend zijn, 
konden ook de valsche profeten er zeer gemakkelijk in slagen wonder- 
baarlijke dingen te doen, die zij bij het volk voor Goddelijke teekenen 
van hunne zending konden uitgeven. We zullen hier over de verklaring 
van deze magische kunststukken, die zeer wel uit natuurlijke oorzaken 
kan geschieden, °®) niet uitweiden, maar constateeren met de Schrift, die 
geene verklaring geeft, alleen het feit. En dit feit is genoegzaam om te 
doen inzien dat de Israëliet in teeken of wonder allerminst een be- 
trouwbaren en beslissenden maatstaf bezat om ware en valsche profetie 
van elkander te onderscheiden. Als legitimatie-bewijzen konden teekenen 
en wonderen dus alleen bijkomstige beteekenis hebben. 

Daarnaast wordt ook veelal gewezen op het onderscheiden levens- 
gedrag van ware en valsche profeten. Men herinnert er dan aan hoe 
door de ware profeten aan hunne tegenstanders allerlei zedelijke afwij- 
kingen worden ten laste gelegd, en stelt daartegenover met nadruk het 
hoogstaand zedelijk karakter der eersten. Toch gaat het niet aan alle 
valsche profeten over een kam te scheren. Niets geeft ons het recht, 
wijl vele valsche profeten als baatzuchtig of onzedelijk worden voor- 
gesteld, aan allen deze zelfde zonden ten laste te leggen. Van een man 
als Hananja, den Gibeoniet, lezen wij niet anders dan dat hij het volk 
op leugen heeft doen vertrouwen, en een afval heeft gesproken tegen 


1) Hebr. vs. 2-4. — 2) Vgl. bldz. 83, en het daar aangehaalde artike! 
van Schanz. Een uitgelezen verzameling van voorbeelden vindt men in het 
daar eveneens genoemde werk van Stoll, Suggestion und Hypnotismus in 
der Völkerpsychologie. 
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den Heere!) Het kan zeer goed zijn dat hij aan zijne valsche profetie 
gepaard heeft een burgerlijk onbesproken wandel. Aan de andere zijde 
worden ons toch ook de ware profeten niet als geheel zondeloos voor- 
gesteld; *®) en wat meer zegt, menschen van een slecht levensgedrag 
kunnen toch ook wel eens door God worden gebruikt als instrumen- 
ten Zijner openbaring. Dit blijkt bij voorbeeld uit het eigenaardige 
geval in 1 Kon. 13 van den ouden profeet, die den Godsman uit 
Juda had belogen om hem, in strijd met zijne Goddelijke opdracht, 
in Beth-El tot het nuttigen van spijze te doen verblijven, en die daarna 
toch een wezenlijk Godswoord te spreken krijgt. °%) Dit blijkt ook uit 
het voorbeeld van den winzuchtigen en verraderlijken heidenschen waar- 
zegger Bileam, die toch wezenlijke profetieën verkondigd heeft. ®) We 
gevoelen dus, dat het levensgedrag van een profeet geen afdoend be- 
wijs voor de waarheid of onwaarheid zijner profetie kan zijn. 

In de derde plaats wordt als een kenteeken van de waarachtigheid 
der profetie vermeld de vervulling der voorzeggingen. Dit kenteeken 
wordt, alleen in negatieven zin (wanneer eene voorzegging niet uitkomt, 
is ze niet uit God) reeds aangegeven in Deut. 18 : 21, 22. Wanneer 
wij echter deze plaats beschouwen in verband met Deut. 13 : 1—3, ®) 
waar zeker niet alleen aan magische kunststukken, maar ook aan voor- 
zeggingen te denken is, °) dan blijkt ons reeds aanstonds dat niet kan 
bedoeld zijn de vervulling der voorzeggingen als een zekeren waarborg 
van de Goddelijkheid der echte profetie aan te duiden. Immers in Deut. 
13 : 1-3 wordt de mogelijkheid erkend dat ook de voorzeggingen van 
valsche profeten kunnen in vervulling gaan. Hoe dit zou te verklaren 
zijn kan in den breede in hoofdstuk VII worden nagelezen. Wij hebben 
thans alleen te doen met het feit. En dat feit doet ons duidelijk gevoe- 
len dat in de vervulling der voorzeggingen geen onbedriegelijk ken- 
teeken van de waarachtigheid der profetie kan gelegen zijn. Daar komt 
bij dat, wijl de vervulling van de voorzegging nog toekomende is, zij 
op het oogenblik waarin de profetie wordt uitgesproken tot beves- 
tiging van haar Goddelijk karakter nog geen dienst kan doen. Vooral 
indien deze voorzegging, gelijk dikwerf het geval is, betrekking heeft 
op eene zóó ver verwijderde toekomst, dat noch de profeet zelf die 
haar heeft uitgesproken noch het meerendeel zijner hoorders de ver- 
vulling meer zullen beleven, wordt de onbruikbaarheid van dit kenteeken 





leer 28e vee 2} Vgl. bldz. 73e — 9) '1 Kon. 1Srdlpve 
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gevoeld voor den Israëliet, die terstond behoefte heeft aan een maatstaf 
ter beoordeeling van de hem als Gods woord verkondigde profetie. 
Eindelijk paart zich hieraan nog een derde niet minder ernstig bezwaar, 
namelijk het voorwaardelijk karakter van zoo menige voorzegging. Het 
hangt dan van de houding der hoorders zelve af of die voorzegging 
zal in vervulling gaan. Maar om hunne houding te bepalen moeten de 
hoorders weten of de profetie uit God is. Het is klaar als de dag, dat 
dan voor hen de maatstaf ter beoordeeling in geen geval de vervulling 
kan zijn. 

Desniettegenstaande meent men — vooral van moderne zijde — te 
mogen stellen dat de Schrift de vervulling of niet-vervulling der voor- 
zeggingen tot een vasten regel maakt ter beoordeeling van de profetie. 
Men beroept zich daarvoor zoowel op de boven reeds aangehaalde 
plaats uit de Thorah, Deut. 18 : 21, 22, als op een paar getuigenissen 
der profeten zelve, nl. Jer. 28 : 9: „De profeet, die geprofeteerd zal 
hebben van vrede, als het woord van dien profeet komt, dan zal die 
profeet bekend worden dat hem de Heere in der waarheid gezonden 
heeft,” en Ezech. 33 : 33: „Maar als dat komt (zie, het zal komen), 
dan zullen zij weten, dat er een profeet in het midden van hen ge- 
weest is.” Het zal dus noodig zijn op deze plaatsen eenigszins nader 
in te gaan. 

Wat Deut. 18 : 21, 22 betreft, hebben we reeds uit de vergelijking 
met Deut. 13 : 1—3 de conclusie getrokken, dat de vervulling der 
voorzeggingen geen absoluut bewijs voor de waarheid der profetie 
wezen kan. Dit wordt ook door moderne uitleggers gevoeld, die daarom 
stellen dat de vervulling der voorzeggingen alleen het kenmerk is van 
de waarachtigheid der profetie welke geschiedt in naam van Jhvh, 
Israël's God. Profeten die in naam van andere goden spreken kunnen 
voorzeggingen doen die uitkomen, maar Zijnen eigenen naam laat Jhvh 
niet misbruiken. *) Wanneer men echter de geheele plaats Deut. 13: 1—5 
naleest, gevoelt men dat het daarin wel om iets meer gaat dan alleen 
om het spreken in den naam van andere goden. Uit de breede ver- 
maning in vs. 4: „den Heere uwen God zult gij navolgen, en Hem 
vreezen, en Zijne geboden zult gij houden, en Zijner stemme gehoor- 
zaam zijn, en Hem dienen en Hem aanhangen’ mag wel worden af- 
geleid dat hier gedoeld wordt op alle valsche profetie die het volk 
zoekt te verleiden tot iets wat van Gods uitgedrukten wil afwijkt. Deze 


1) Bertholet in zijn commentaar op Deuteronomium. In gelijken zin de 
commentaar van Steuernagel. 
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valsche prdfetie wordt door het uitkomen van hare voorzeggingen niet 
gelegitimeerd. Verder zij er aan herinnerd dat in Deut. 18 : 22 het 
kenteeken der profetie alleen in negatieven zin gegeven wordt: „wan- 
neer die profeet in den naam des Heeren zal hebben gesproken, en 
dat woord geschiedt niet, en komt niet; dat is het woord dat de 
Heere niet gesproken heeft” Niet-vervulling der voorzegging is dus 
een bewijs van de valschheid der profetie. Maar daarmede hebben wij 
nog niet het recht tot de omgekeerde stelling : vervulling der voorzeg- 
ging is het bewijs van de echtheid der profetie. Wij moeten aannemen 
dat het hier gaat om speciale voorzeggingen betreffende de naaste toe- 
komst; }) het niet-uitkomen daarvan stelt den profeet als een leugenaar 
op de kaak. Van een algemeenen regel om ware en valsche profetie 
te onderscheiden is hier evenwel geen sprake. 

Ook in Jer. 28 : 9 is dat het geval niet. Wij hebben hier te doen 
met een antwoord van Jeremia op Hananja's leugenprofetie dat binnen 
twee jaren het juk van Babel zou worden verbroken. ®) Jeremia zegt, 
dat hij wel zou wenschen dat Hananja gelijk had, ®) doch hij weet maar 
al te goed dat dit niet zoo is, en laat nu volgen: „de profeten die 
voor mij en voor u van ouds geweest zijn, die hebben tegen vele landen 
en tegen groote koninkrijken geprofeteerd, van krijg, en van kwaad, en 
van pestilentie; de profeet die geprofeteerd zal hebben van vrede, als 
het woord van dien profeet komt, dan zal die profeet bekend worden, 
dat hem de Heere in der waarheid gezonden heeft” *) De tegenstelling 
waarop het hier aankomt is die van onheil en vrede. Hananja 
treedt op als heilsprofeet, en daarom, zegt Jeremia, kan hij eerst door 

de uitkomst gerechtvaardigd worden. Daarin is een element van ironie 
niet te miskennen: als straks uw woord uitkomt, zal het wel blijken of 
gij een waar profeet waart! Ook hier dus wordt geen algemeene regel 
gesteld, maar alleen van een bizonder geval gesproken. 

In Ezech. 33 : 33 gaat het niet om de vraag : waaraan zullen zijne 
hoorders weten of hij een waar dan wel een valsch profeet is? maar : 
zal zijne prediking vruchteloos zijn of vrucht dragen? Het verband doet 
zien dat het doel is den profeet moed in te spreken waar zijne predi- 
king zoozeer schijnt tevergeefsch geweest te zijn. Ze is niet ijdel ge- 
weest, zoo verzekert hem zijn Zender; want al zijn zijne volksgenooten 
nu niet gekomen tot bekeering, eens als de door hem aangekondigde 


t) Driver, in zijncommentaarterplaatse. — 2) Vs. 2-4. — 35) Vs. 
6. — #4) Vs. 8, 9. 
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oordeelen zullen gekomen zijn, zullen ze toch moeten bekennen dat ze 
terecht en getrouw waren gewaarschuwd geworden. 

Er is dan ook een andere maatstaf waarnaar de Israëliet de profetie 
te beoordeelen had: hij moest ze toetsen aan de reeds gegeven open- 
baring Gods, zoowel in de wet als in de woorden der reeds vooraf- 
gegane profeten. Dit is een vaste regel, en die genoegzame zekerheid 
biedt: de ware profeet is steeds in overeenstemming met de openbaring 
welke Israël reeds bezit, en al wat daarvan afwijkt kan slechts valsch 
zijn. Het is een toetssteen die ook immer bruikbaar is, en die den 
Israëliet steeds ter beschikking staat. Op het moment zelf waarop de 
profetie wordt uitgesproken kan de keur worden aangelegd, van een 
wachten zooals bij de vervulling der voorzeggingen behoeft geen sprake 
te zijn. En elk Israëliet kan zijn Thorah en de oudere profetieën ge- 
noegzaam kennen om elk oogenblik tot oordeelen in staat te zijn. 

Deze maatstaf wordt dan ook door de Schrift zelf aan de hand ge- 
daan. Uit Deut. 13 : 1 v.v. is ons gebleken dat, gelijk een onzer oude 
theologen, Petrus Molinaeus, zoo puntig zegt, de wonderen en 
voorzeggingen moeten beoordeeld worden naar de leer, niet de leer 
naar de wonderen en voorzeggingen. ®) De profetie moet gekeurd 
worden aan datgene wat van Gods wil aan Israël is bekend geworden, 
wat aan Israël door God zelf is geopenbaard. Hetzelfde wordt in Jer. 
28 : 8 geleerd ten aanzien van de vroegere profetieën: „de profeten 
die voor mij en voor u van ouds geweest zijn, die hebben tegen vele 
landen en tegen groote koninkrijken geprofeteerd, van krijg, en van 
kwaad, en van pestilentie.” Jeremia beroept zich hier op de vroegere 
profeten, om aan te wijzen hoe zijne profetie met hunne woorden over- 
eenstemt, terwijl daarentegen Hananja's profetie welke een geheel ander 
karakter draagt daarmede als valsch gestempeld wordt. Aan een zondig 
geslacht hadden de profeten Gods oordeelen te verkondigen; nog kan 
een waar profeet niet anders doen; en als Hananja aan het zondig 
volk in afwijking van die vroegere, als ware Godsgezanten erkende. 
profeten een onmiddellijk heil in uitzicht stelt, dan kan hij niet door 
God gezonden zijn. Ook Valeton stemt toe dat Jeremia hierin een 
kenteeken ter beoordeeling geeft, en formuleert dit dan aldus „dat ieder 
waarachtig profeet in den grond der zaak is oordeelsprofeet"', dat deze 
rekening houdt met den door God aan Israël gestelden zedelijken eisch. 


1) A.w. bldz. 147: „nempe Deus vult iudicari de miraculis et prophetiis ex 
doctrina, non vero, ut fieri assolet, de doctrina ex miraculis et prophetiis” 
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terwijl de ‘valsche profeet dat niet doet. !) En inderdaad, dat behoort 
ook tot Gods openbaring, dat aan Israël een zedelijke eisch gesteld 
wordt, en indien wij dien zedelijken eisch in den ruimsten zin nemen 
als omvattende heel de verhouding van Israël tot Jhvh zijnen God, 
dan stemt de meening van Valeton in hoofdzaak met de onze overeen. 
Toch geven wij de voorkeur aan de door ons gekozen formuleering, 
wijl deze zich aansluit bij het eigen spraakgebruik der Schrift als zij in 
Jes. 8: 19, 20 in tegenstelling met de door velen te hulp geroepen 
mantiek verwijst naar de openbaring Gods als de eenige norm : „Wan- 
neer zij dan tot ulieden zeggen zullen: vraagt de waarzeggers en dui- 
velskunstenaars, die daar piepen en binnen 'smonds mompelen, zoo 
zegt: zal niet een volk zijnen God vragen? zal men voor de levenden 
de dooden vragen? Tot de wet en tot de getuigenis! zoo zij niet 
spreken naar dit woord, het zal zijn dat zij geen dageraad zullen hebben’. 
Deze maatstaf strookt ook volkomen met aard en wezen van de 
profetie. De profetie is verkondiging van het woord Gods. En waaraan 
zal nu dat woord beter worden getoetst of het waarlijk een woord Gods 
is dan aan het woord dat reeds te voren uit den mond Gods is uitgegaan ? 
Zoo wordt aan het eigen wezen der profetie de toetssteen ontleend om 
haar te keuren; en een betere, meerdere zekerheid biedende regel is niet 
te geven. Daarentegen moet bij dezen toetssteen uit den aard der zaak 
het on-Goddelijk karakter der valsche profetie het eerst in het licht 
treden. De valsche profetie toch streeft er vanzelve naar zich voor ware 
te doen doorgaan. Daartoe zoekt zij in allerlei uiterlijkheden de over- 
eenstemming met de ware tot het hoogste op te voeren. Dat eene echter 
wat het eigenlijkste wezen der profetie uitmaakt, de openbaring Gods, 
kan zij niet bereiken. En daarin moet dan ook haar onwaarachtigheid 
het eerste in het licht treden. Bij toetsing aan de openbaring Gods die 
Israël bezit, zal het eerst moeten blijken, of, wat de profeet voortbrengt, 
ook voortkomt van dien God, dan wel uit des profeten eigen hart. 
Nu zou men tegen de toepassing van dezen maatstaf kunnen in- 
brengen dat de profetie openbaring, dat is onthulling van nieuwe, nog 
verborgene dingen wil geven, en dat dan toch zulke nieuwe, nog ver- 
borgene dingen niet kunnen getoetst worden aan de reeds geschonken 
openbaring. Omdat ze nieuw zijn zouden ze in die openbaring geen 
aequivalent vinden, en dus naar dien maatstaf niet als Goddelijk maar 
veeleer als niet-Goddelijk worden gestempeld. Dit bezwaar schijnt echter 
ernstiger dan het is. Immers, men moet niet vergeten dat de profetische 


I) A. w. bldz. 30. 
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openbaring niet los staat van de vroegere. Daar is steeds een voort- 
bouwen op een reeds gelegd fundament. De geheele openbaring Gods 
in Israël is als een keten waarvan iedere schakel steeds weer in de 
voorgaande sluit. !) En juist daardoor kan steeds weer het nieuwe dat 
de profetie brengt getoetst worden aan de reeds voorhanden open- 
baring, gelijk men zich door vergelijking met de reeds gelegde schakels 
kan overtuigen dat ook de nieuwe in den keten past. 

Eene andere bedenking zou kunnen wezen, hoe de Israëliet zich dan 
toch met gebruikmaking van dezen maatstaf zou kunnen verzekeren 
van de waarachtige Goddelijkheid van sommige zeer speciale voor- 
zeggingen, zooals bij voorbeeld dat Jeruzalem niet door Sanherib zou 
veroverd worden, of dat de heerschappij van Babel juist zeventig jaren 
duren zou. Inderdaad moet worden toegestemd dat van zulke speciale 
détails geheel op zichzelf beschouwd, niet door vergelijking met de 
reeds voorhanden openbaring valt uit te maken of zij al dan niet van 
God zijn. Maar men verlieze niet uit het oog dat zulke speciale détails 
der profetie maar uiterst zelden op zichzelf staan. Gewoonlijk staan zij 
in breeder verband en vinden daarmede hunne beoordeeling. Om op 
een enkel voorbeeld te wijzen, waaraan kon de Israëliet weten dat de 
profetie van Hananja, die de verbreking van Babel's juk in uitzicht 
stelde, valsch en die van Jeremia, welke de bevestiging van dat juk 
aankondigde, waar was? Hieraan, dat Hananja van vrede profeteerde 
zonder bekeering en verootmoediging, terwijl jeremia aan het onbe- 
keerlijk volk verzwaring van het gericht voorzegde. Daar komt nog 
dit bij. De profeet had voor zichzelf zekerheid van noode aangaande 
iedere afzonderlijke openbaring, ten einde te weten of hij daarin 
metterdaad de stemme Gods beluisterde, en zich niet bedroog met de 
bedenkselen van zijn eigen hart. Maar de hoorders der profetie hadden 
slechts van noode zich te overtuigen dat deze in hare grondlijnen over- 
eenstemde met wat God reeds tot hen gesproken had, en daardoor 
werd voor hen geloofwaardig alles wat zulk een als waar profeet door 
hen erkend persoon als „het woord des Heeren’ verkondigde. 

Zeer kras is de deugdelijkheid van het kenteeken der overeenstem- 
ming met de reeds geschonken openbaring bestreden van moderne zijde, 
en wel hoofdzakelijk op deze beide gronden: 1° dat de Mozaïsche wet 
voor haar grooter deel tot op het optreden van den laatsten profeet in 
Ísraël nog onbekend is geweest, 2° dat zoowel de Mozaïsche wet tegen- 
strijdigheden bevat, als ook dat de prediking der profeten onderling 


1) Zie bldz. 130. 
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zeer verscillend is. ') Wat het eerste bezwaar betreft, er zal wel nie- 
mand zijn, die ontkent, dat de profeten op een reeds vóór hen gelegden 
grondslag hebben voortgebouwd. We behoeven daarom hier over aard 
en omvang van dien grondslag niet te spreken, we behoeven er niet 
op te wijzen dat tegenwoordig deze -Mozaïsche grondslag heel wat 
breeder genomen wordt dan voorheen het geval was, noch ook in 
herinnering te brengen, dat de kansen voor het herstel van de aloude 
volgorde: wet en profeten hoe langer hoe meer rijzende zijn. °) Wie 
toegeeft dat de profeten niet zijn opgetreden als brengers van iets 
geheel nieuws dat hoegenaamd geen grondslag had in het verleden, kan 
ook niet de mogelijkheid loochenen dat hun arbeid aan het reeds ge- 
legde fondament werd getoetst. En ten opzichte van het tweede bezwaar 
moeten wij de opmerking maken dat zulke tegenstrijdigheden voor het 
besef van den Israëliet toch blijkbaar niet hebben bestaan. Met name 
bij de profeten bespeuren wij nooit iets anders dan een sterk besef van 
éénheid en saamhoorigheid met allen die zij als ware Godsgezanten 
gelijk zij zelve zijn erkennen;®) van verschil weten zij alleen met de 
valsche profeten. Toch stemt men ook van moderne zijde gaarne toe 
dat het onderscheid tusschen ware en valsche profetie niet gelegen is 
in iets uitwendigs of bijkomstigs maar uitsluitend in beider inhoud. ®) 
En het grondverschil ligt dan ook alleen in de vraag, naar welken 
maatstaf die inhoud te beoordeelen is. Moet die beoordeeling geschie- 
den naar een subjectief religieus en zedelijk gevoel, of naar eene objec- 
tieve Goddelijke openbaring? Hier beslist echter niet meer wetenschap- 
pelijk onderzoek, maar het geloof, of zulk eene objectieve Goddelijke 
openbaring al dan niet moet worden aangenomen. 

Eene objectieve Goddelijke openbaring als maatstaf ter beoordeeling 
van de profetie geeft echter nog geen allen overtuigende zekerheid. 
Anders zou het ook niet te begrijpen zijn hoe de valsche profetie zoo- 
veel invloed kon verwerven. Aan de objectieve Goddelijke openbaring 
moest in Israël evenals nu beantwoorden eene subjectieve verlichting 
door Gods Geest. Waar deze gevonden werd, kon met volkomene 


ti) Matthes, De pseudoprophetismo Hebraeorum, bldz. 118-120. — 
2) Men zie daarover bldz. 132. — 5%} Jer. 7 : 25; 25 : 4; 28:8; 29:19; 
35 : 15; 44 : 4; Ezech. 38 : 17; Hos. 6 : 5; Am. 2 : 11; Zach. 1 : 4 v.v; 
7:7, 12. — % Vgl. b.v. Marti, Die Religion des Alten Testaments 
unter den Religionen des vorderen Orients, Tübingen 1906, bldz. 63: „Und 
darum ist der Prüfstein eines Propheten nicht etwa die Form, wie sich sein 
Erfasstsein von Gott darstellt, nicht Verzückung oder epileptische Zufälle,. 
nicht Ekstase oder Vision und Audition, sondern der Inhalt seiner Verkün- 
digung: die enge organische Verbindung von Religion und Ethik.” 
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zekerheid de ware van de valsche profetie worden onderscheiden. Waar 
deze echter ontbrak, kon zulk eene zekerheid niet bestaan. Toch was 
in de objectieve Goddelijke openbaring genoegzaam licht ontstoken om 
den Israëliet die zich door de valsche profetie verleiden liet elke ver- 
ontschuldiging te benemen. En daarom worden niet alleen de valsche 
profeten als volksverleiders bestraft, maar ook het volk omdat het naar 
hen het oor heeft willen leenen en de vermaningen der ware profeten 
heeft in den wind geslagen. 

Aan het slot van dit hoofdstuk willen we nog wijzen op een leer- 
zaam stukje historie dat ons toont, hoe metterdaad het kenteeken van 
de overeenstemming met de reeds geschonken openbaring ter toetsing 
van de profeten in Israël werd gebruikt. ’) Jeremia heeft in den aan- 
vang der regeering van Jojakim in den tempelvoorhof in 's Heeren 
naam de ernstige prediking doen weerklinken: „Zoo zegt de Heere: 
zoo gijlieden naar mij niet zult hooren, dat gij wandelt in mijne wet, 
die ik voor uw aangezicht gegeven heb; hoorende naar de woorden 
mijner knechten, de profeten, die ik tot u zende, zelf vroeg op zijnde 
en zendende, zonder dat gij gehoord hebt; zoo zal ik dit huis stellen 
als Silo, en deze stad zal ik stellen tot eenen vloek allen volken der 
aarde.” Onder leiding van de priesters en valsche profeten is daarop 
het volk tegen hem te hoop geloopen. Dat kon niet waar zijn; zoo te 
spreken was heiligschennis — ter dood met zulk een mensch! De pro- 
feet heeft zich voor de vorsten van Juda, die de vierschaar spannen, 
verdedigd in dat fiere zelfbewustzijn op welks beteekenis we in het 
voorgaande hoofdstuk hebben gewezen. En zijne verdediging heeft 
indruk gemaakt, mensdurft het niet aan zulk een man ter dood te ver- 
wijzen. Op dat oogenblik krijgt hij nog andere pleitbezorgers. Er staan 
„mannen op, van de oudsten des lands,” °) die herinneren aan de pro- 
fetie van Micha: „Zion zal als een akker geploegd en Jeruzalem zal 
tot steenhoopen worden, en de berg dezes huizes tot hoogten eens 
wouds.” Jeremia spreekt dus niet anders dan zijn voorganger Micha 
heeft gedaan. En als dan Hizkia om dat woord Micha niet heeft ter 
dood gebracht, maar zich heeft verootmoedigd en afwending van het 
gericht verkregen heeft,” zou het dan niet een groot kwaad zijn om 





1) Jer. 26. — 2) Misschien zijn ambtelijke personen bedoeld; maar wel 
iets aanlokkelijks heeft de meening van Calvijn en Duhm in hunne com- 
mentaren dat hier te denken is aan oude menschen die er nog bij overlevering 
van gehoord hebben. — % Deze meening blijft natuurlijk geheel voor 
rekening van de sprekers. We kunnen niet zeggen dat we hier eene authen- 
thieke verklaring van de profetie Mich. 3 : 12 hebben; wel hebben we hier 
echter eene zeer oude verklaring. 
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: a he: 
Jeremia van het leven te berooven? We zien hier kennelijk hoe de 
profetie van Jeremia met die van een erkend profeet vergeleken, en 
daaraan als eene waarachtige Godsspraak gekeurd en geloofd wordt. 


HOOFDSTUK XVII. 


Analogieën bij andere volken? 


een of andere wijze hunne gedachten en hunnen wil aan de 

menschen openbaren. Onuitroeibaar leeft in den menschelijken 
geest de behoefte aan meerder licht dan de eigene redekennis ontsteken 
kan. Dat meerdere licht wordt op allerlei manier bij de bovennatuur- 
lijke machten gezocht, en, zoo men meent, gevonden. Tal van zeer ver- 
scheiden praktijken zijn daartoe gevolgd, die men onder den verzamel- 
naam mantiek of waarzeggerij saam te vatten pleegt. 

Deze mantiek is zoo algemeen als de religie. Elk volk en elke stam, 
waarbij religie gevonden wordt, bezit ook het geloof dat de hoogere 
machten het verborgene openbaren, en kent methoden om deze open- 
baring uit te lokken. En aangezien ter wereld geen volk zonder religie 
aangetroffen wordt, kan men ook zeggen dat de beoefening der mantiek 
over de geheele wereld, over alle volken en stammen is verspreid. 
Eene uitzondering maken misschien alleen enkele stammen onder de 
inboorlingen van Australië, bij welke men tot dusverre nog geene 
sporen van mantiek heeft kunnen ontdekken. *) Intusschen blijft het dan 
toch nog de vraag of dit niet meer aan onvoldoende waarneming en 
gebrekkige inlichting dan aan een wezenlijk ontbreken van de prak- 
tijken der waarzeggerij toe te schrijven is. 

Het is niet van belang ontbloot te onderzoeken of in deze mantiek 
der volken ook analogieën van Israëls profetie te vinden zijn, of 
zich hier of daar in de praktijken der waarzeggerij ook verschijnselen 


de bij andere volken vindt men het geloof dat de goden op de 


1) Vgl. Notes on the Aborigines of Australia in The Journal of the An- 
thropological Institute, vol. XXIV, bldz. 158—198. 
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laten opmerken, die met het optreden van de profeten des Ouden 
Verbonds op ééne lijn kunnen worden gesteld. 

Volgens de tegenwoordige vergelijkende godsdienstwetenschap moeten 
zulke analogieën te vinden zijn. Zij toch heeft eene nivelleerende 
strekking, wil alle religies op ééne lijn stellen, en gelijke en overeen- 
komstige verschijnselen allerwege ontdekken. Van de erkenning eener 
bizondere Goddelijke inwerking in Israël warsch, streeft zij er naar om 
voor alle verschijnselen, die langen tijd voor Israël's godsdienstig leven 
kenmerkend werden geacht, elders analogieën aan te wijzen. 

Of dit ten opzichte van Ísraël's profetie terecht geschiedt willen wij 
in dit hoofdstuk trachten na te gaan. 

Wij beginnen met er aan te herinneren dat men volgens eene oude 
onderscheiding, welke reeds bij de Grieken en Romeinen in zwang was, 
de mantiek kan splitsen in twee soorten: de natuurlijke mantiek, waarbij 
de openbaring der hoogere macht rechtstreeks komt tot de ziel des 
menschen, en de kunstmatige mantiek, waarbij deze openbaring wordt 
vertolkt door uiterlijke, hetzij toevallige, hetzij overeengekomen teekenen 
die door den mensch moeten worden waargenomen en verklaard. *) 
De kunstmatige mantiek (sterrenwichelarij, waarzeggen uit de vlucht der 
vogels of uit de ingewanden der offerdieren, uit de lijnen der hand of 
uit nedergeworpen staafjes, enz.) komt voor het onderzoek dat ons 
thans heeft bezig te houden niet in aanmerking. Eene analogie van de 
profetie kan, zoo ze bestaat, slechts gevonden worden op het terrein 
der natuurlijke mantiek. 

Verder moeten wij opmerken dat bij de beantwoording van de vraag 
of zulk eene analogie aanwijsbaar is, tweeërlei kwestie aan de orde 
komt. De eerste raakt de formeele zijde der profetie, de wijze van optreden 
der profeten. De andere raakt den materieelen kant, den inhoud der 
profetie. Deze beide moeten wel uit elkander gehouden worden. Dat is 
onder de beoefenaren van de vergelijkende godsdienstwetenschap de 
regel niet. Uit formeele overeenstemming concludeeren zij gaarne ook 
tot materieele gelijkheid. Doch dit is eene zeer ernstige fout. Want op 
zichzelf is het zeer goed mogelijk, dat Israël's profetie formeel zou 
overeenstemmen met zekere verschijnselen in de mantiek van andere 
volken, en dat in deze meergebruikte lederzakken de nieuwe wijn der 
Godsopenbaring zou zijn gedaan; dat dus met andere woorden de pro- 


i) A. Bouché-Leclercg, art. Divinatio in Daremberg-Saglior 
Dictionnaire des Antiquités Grecques ef Romaines, Tome II, lee partie, bldz. 
293. 
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fetie, gegeven in vormen welke ook aan de heidensche mantiek eigen 
zijn, naar den inhoud daarboven zeer verre zou uitgaan. 

Wij zullen dan het vraagstuk naar zijne formeele zijde het eerst aan 
de orde stellen, en dus onderzoeken of wij ook bij andere volken per- 
sonen aantreffen met de pretentie tolken der godheid te zijn, wier wijze 
van optreden met die van Israël's profeten overeenkomstig is. 

Bij de zoogenaamde natuurvolken, of juister gezegd volken van 
geringe cultuur, treft men zeer zeker personen aan die zichzelf aan- 
dienen en door anderen beschouwd worden als staande in nauwe be- 
trekking met goden of geesten, en diensvolgens bij machte verborgene 
dingen te openbaren. Een bepaalden afzonderlijken stand vormen hier 
de waarzeggers gewoonlijk nog niet : waarzegger, priester en medicijnman 
zijn meest in een en denzelfden persoon vereenigd. !) Voor zijn ambt 
wordt deze man die zich in een bizonderen omgang met goden of 
geesten mag beroemen voorbereid door onderscheidene lugubere cere- 
moniën en zware proeven die hem zijne reeds ervarene collega's laten 
ondergaan, en waarin de hoofdgedachte is dat hij sterft en als eene 
nieuwe persoonlijkheid herrijst. °) Wat voorts aangaat de manier waarop de 
mededeelingen der goden of geesten worden ontvangen en overgebracht, 
is de meest gebruikelijke vorm die welke onder de Oeral-Altaïsche stam- 
men van Europeesch Rusland en Siberië in zwang is, en met den naam 
van Sjamanisme wordt aangeduid. ®) Dit Sjamanisme is echter tot deze 
en verwante stammen niet beperkt, maar is nagenoeg over de ge- 
heele wereld verspreid. *) Ook bij de vóór-Islamietische Arabieren schijnt 
iets soortgelijks te zijn voorgekomen. ®) Wanneer nu een Sjamaan zich 
gereed maakt tot waarzeggen, dost hij zich uit in een speciaal lederen 
kostuum dat met allerlei stukjes ijzer of koper versierd is, en neemt 
een trommel of tamboerijn in de hand. Aldus toegerust begeeft hij zich 
des nachts naar een vuur dat in de open lucht is aangelegd, of liever 
nog naar een donkere hut, voor welks ingäng een vuur wordt onder- 
houden. Dan begint hij onder het voortdurend slaan op trommel of 
tamboerijn te dansen, te springen, het hoofd te schudden, het lichaam 


) H. Visscher, Religion und soziales Leben bei den Naturvölkern, Bonn 
1911, IL, 448 v. — 2 Arnold van Gennep, Les Rites de Passage, 
Paris 1911, bldz. 153 v.v. — 2%) Vgl. daarover Mikhailovskii Sha- 
manism in Siberia and European Russia, Journal of the Anthropological In- 
stitute, vol. XXIV, bldz. 62 v.v. 126 v.v.; Czaplicka, Aboriginal Siberia, 
‘bldz. 166-255. — % Zie H.J. Rose, Art. Divination (Introductory and 
Primitive) in Hastings’ Encyclopaedia of Religion and Ethics, IV,778. — 
5) D. S. Margoliouth, Art. Divination (Muslim) in Hastings a. w. IV, 
817; Hölscher, Die Profeten, bldz. 86 v. v., 130. 
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in de zonderlingste bewegingen te verdraaien, en daarbij allerlei af 
schuwelijke geluiden uit te stooten, tot hij eindelijk in een toestand van 
ekstase geraakt. In dien toestand ontvangt hij de mededeelingen der 
geesten, en beantwoordt de vragen die hem worden gedaan. ’) De 
geheele ceremonie dient blijkbaar om de ekstase op te wekken. 
Andere volken bedienen zich daartoe ook wel van andere mid- 
delen; zoo maken bij voorbeeld de bewoners der Nieuwe Wereld 
gaarne gebruik van tabak, coca, Iris versicolor en dergelijke. °} 
De gegeven antwoorden zijn veelal maar half verstaanbaar; de waar- 
zegger stoot ongearticuleerde geluiden uit die de vragers naar hun 
wensch interpreteeren. ®) Of indien goed-verstaanbare antwoorden ge- 
geven worden zijn deze gemeenlijk dubbelzinnig en voor meer dan eene 
uitlegging vatbaar.*) Is de waarzegger weer tot normaal bewustzijn 
teruggekeerd dan weet hij niets meer of veinst niets meer te weten 
van hetgeen hij heeft gezegd. ®) 

Er zijn niet vele woorden noodig om aan te wijzen hoe groot het 
onderscheid is tusschen deze heidensche waarzeggers, die zich als tolken 
der bovennatuurlijke machten aandienen, en de profeten Israël's die het 
woord spreken van den levenden God. Noch bij hunne roeping noch 
bij hun profeteeren is bij Israëls profeten ook maar van eenige uit- 
wendige ceremonie sprake. Tot uitwendige middelen om zich in den 
toestand van inspiratie te brengen behoeven zij de toevlucht niet te 
nemen. De Geest des Heeren komt onmiddellijk tot hen. Zelfs wat ons 
wordt medegedeeld aangaande Elisa en den speelman €) maakt hierop 
geen inbreuk. Uit de omstandigheid dat hij den speelman eerst moet 
laten halen, blijkt veeleer dat de muziek niet tot de gewone toerusting 
des profeten behoorde; anders zou immers Elisa zelf wel een muziek- 
instrument bij zich gehad hebben, of zouden althans de koningen die 
door hem den Heere kwamen vragen wel voor een speelman hebben 
gezorgd. We hebben hier te doen met een geheel op zichzelfstaand 


 Mikhailovskii a. w, bldz. 64 v:v., 140 v. v. Czaplickawana 
bldz. 228 v.v. Vgl. ook de beschrijving van soortgelijke ceremoniën bij de 
inboorlingen van Noord- en Zuid-Amerika bij Lewis Spence, Art. Divi- 
nation (American) in Hastings a.w. IV, 781 v, en Stoll, Suggesfion 
and Hypnotismus in der Völkerpsychologie, bldz. 130. — 2 Lewis 
Spence a.w.IV,782; Stoll a. w. bldz. 135 v.v. — 3) Mikhailovskii 
a.w. bldz. 65; vgl. ook bij Tholuck, Die Propheten und ihre Weissa- 
gungen, bldz. 11. — #%) Mikhailovskii a.w.bldz.70; Lewis Spence 
a. w. IV, 781. — 5) Mikhailovskii a.w. bldz. 65; Czaplicka a. w. 
bidsee23les lholuckstiaapsnr 0 2iKonnsmals. 
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geval, dat dök bij Elisa zelf eene uitzondering was, °) en waarin het te 
hulp roepen van de muziek naar alle waarschijnlijkheid meer te ver- 
klaren is als een middel om des profeten ergernis ®) te overwinnen. 
Als hij zijne kalmte onder invloed van het spel herkregen heeft komt 
op hem de hand des Heeren. En evenmin als de profeten behoefte 
hebben aan uitwendige middelen om in den toestand van inspiratie te 
geraken, evenmin is die toestand zelf bij hen eene possessie of ekstase: 
en zelfs indien de ontvangst der Godsopenbaring een enkele maal in 
zulk een buitengewonen toestand plaats heeft, blijft toch altoos de vol- 
komen klare herinnering van het doorleefde achter, zoodat zij dit dui- 
delijk en nauwkeurig kunnen reproduceeren. Eindelijk, al wat zij als 
het hun geopenbaarde Godswoord verkondigen, spreken zij in klare, 
rustige en ondubbelzinnige taal uit, zoodat de hoorders over den zin en 
de bedoeling der profetieën nimmer in twijfel kunnen zijn. 

Een eenigszins ander karakter vertoonen de zieners en zieneressen 
welke wij aantreffen bij de volken van Germaanschen oorsprong in 
hunne vóór-Christelijke periode, weshalve daarvan afzonderlijk dient 
melding gemaakt. Het zuiverst vinden wij het echt-Germaansche zieners- 
type bij de stammen welke onze Nederlandsche en de Noord-Duitsche 
laagvlakte bewoonden. Komen we in Skandinavië, dan is daar alweder 
de invloed van het Sjamanisme der genabuurde Lappen en Finnen 
merkbaar. ®) We zien hier dan ook duidelijk de uitwendige middelen de 
voornaamste plaats innemen. Het belangrijkste attribuut der Skandina- 
vische mantiek is de völr of tooverstaf, welke dient om de geesten 
op te roepen en door hunne bemiddeling de toekomst te ontsluieren 
Verder behoort tot het mantisch apparaat eene bepaalde kleeding, 
waaronder een tasch met toovermiddelen aan den gordel, het nuttigen 
van bepaalde spijzen, het plaats nemen op een specialen hoogen 
zetel (den tooverstoel) en het gezang van tooverliederen. Ook wordt 
bij voorkeur het nachtelijk uur en eene eenzame plaats uitgekozen 
ten einde aan de geesten hunne geheimen te ontlokken. *) Bij het zui- 
verder Germaansche type treden deze uitwendige middelen niet zoo op 
den voorgrond. Het zijn hier uitsluitend vrouwen aan welke de zieners- 
gave wordt toegeschreven. Daaronder zijn er met beroemde namen, 
zooals Aurinia (waarschijnlijk juister Alruna) en vooral Veleda, 


zie mslechts (2amKonar 41016, 43:41 0032 ae Ziel, vas 8 1 el ORvangs? 
Monda 2 Kon-e 34013 vinnessid) Elard HugosMeyer, 
Mythologie der Germanen, Strassburg 1903, bldz. 309. — #%) A.w. bldz, 
307 v. vgl. ook C. J. Gaskell, Art. Divinafion (Teutonic)in Hastings, a. w. 
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welke eene zoo belangrijke rol gespeeld heeft in den heldenstrijd der 
Batavieren tegen de Romeinen onder Claudius Civilis. Deze be- 
roemde Germaansche zieneressen verkondigden aan hunne stamgenooten 
niet alleen de toekomst, maar dienden hen ook van waarschuwing en 
raad. Daar is in haar optreden inderdaad wel iets dat ons aan pro- 
fetessen als Debora en Hulda herinnert. En het ligt dan ook heel wat 
meer voor de hand in deze Germaansche zieneressen een parallel te 
zoeken van Israël's profeten dan in het Sjamanisme. Toch wil het ons 
voorkomen dat wij ook hier geene volkomene analogie hebben. Welis- 
waar vervangt hier het klare, bezonnen woord de onbewuste en onbe- 
grijpelijke klankuitstootingen der Sjamanen, is hier van ekstase of pos- 
sessie geen sprake, ontbreekt de band aan het priesterschap, en treden 
de uitwendige middelen en ceremoniën op den achtergrond; maar toch 
verheft zich het Germaansche zienerdom niet tot de hoogte van Israël's 
profeten, bij wie de profetische gave aan niets uitwendigs gebonden is 
en uitsluitend op de onmiddellijke openbaring Gods rust. In de eerste 
plaats schijnen ook de Germaansche zieneressen het gebruik van uit- 
wendige middelen niet te versmaden. We lezen van Veleda dat zij 
van de wereld afgesloten op een hoogen toren woonde en vandaar hare 
voorzeggingen en raadgevingen hooren deed. We hebben hier evenals 
in het gebruik van den tooverstoel en in het zoeken der nachtelijke 
eenzaamheid klaarblijkelijk te doen met de voorstelling dat alleen de 
afzondering van de overige menschen en het plaats nemen op eene ver- 
hevenheid den blik voor het waarnemen van het verborgene bereidt. !) 
In de tweede plaats is het opvallend dat de Germanen de zienersgave 
binden aan het geslacht: het is bepaaldelijk de vrouw als zoodanig aan 
welke zij een onbedriegelijk vooruitvoelen van de toekomst toeschrijven, 
hetgeen waarschijnlijk berust op het alleszins juiste inzicht in het karakter 
der vrouw, die zich door haar intuïtief voelen onderscheidt van den 
discursief denkenden man.°) Al treedt dus bij deze Germaansche ziene- 
ressen het uitwendige meer op den achtergrond, toch zien we hoe, in 
onderscheiding van Israëls profeten, ook hier het uitwendige een niet 
onbeduidenden invloed heeft. 


Onder de volken met intensievere cultuur komen voor vergelijking | 


wel het eerst de bewoners van het oude Babylonië en Assyrië 
in aanmerking. De in de laatste jaren zoo dikwijls getrokken parallel 
tusschen Babel en Bijbel maakt dit schier tot eene vanzelfsheid. En 
volgens Friedrich Delitzsch, den man die indertijd door zijne voor- 


i) Meyer a.w. bldz. 309. — 2} A.w. bldz. 306. 
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drachten zulk een opspraak verwekte, waren dan ook de evenknieën 
van Ïsraël's profeten in het oude tweestroomenland te vinden, „zieners, 
profeten, desgelijks profetessen als Hulda, die zich met de godheid in 
bizonder nauwe betrekking wisten en den goddelijken wil aan koning 
en volk bekend maakten.) Nu is het bekend dat Delitzsch niet 
steeds de gewenschte bezonnenheid in het oordeelen en de noodige 
voorzichtigheid in het besluiten weet in acht te nemen. Daarom zullen 
wij goed doen deze bewering maar niet zoo voetstoots te aanvaarden, 
doch aan de hand van de onderzoekingen van andere even goede ken- 
ners van het oude Babel en Assur kritisch te toetsen. Het is inderdaad 
waar, dat deze oude cultuurwereld zijne „zieners’ heeft (in het Assy- 
risch baroe — ziener); maar men zou zich geheel laten misleiden 
wanneer men uit de overeenkomstigheid van dezen naam met een titel 
dien ook Israëls profeten veelal dragen tot de gelijkstelling van beide 
wilde besluiten. De Babylonisch-Assyrische baroe draagt zijn naam 
in geheel anderen zin en om geheel andere oorzaak dan de ziener 
in Israël. Zijn „zien is het bezien der lever van het geslachte offer- 
dier.®) Hij is een orakel-priester, die belast is met de zorg voor het 
uiterst ingewikkelde orakel-ritueel. In Babylonië en Assyrië nam de 
mantiek een zeer beteekenende plaats in, zij was er zelfs een tak van 
staatsdienst. Maar heel deze mantiek behoort tot de kunstmatige. 
Het gaat steeds om de waarneming en verklaring van uitwendige tee- 
kenen. Deze teekenen kunnen dan opzettelijk worden gezocht, b.v. bij 
het slachten van een offerdier ten einde uit de lever de toekomst te 
voorspellen, of wel zich ongezocht aanbieden, doch de mantiek blijft in 
Babel en Assur altijd „Zeichendeutung,' verklaring van teekenen. ®) 
Van profeten in den zin waarin wij ze bij Israël kennen is dus in 
Babylonië en Assyrië geen sprake. De personen welke Delitzsch 
op het oog heeft zijn geen andere dan orakelpriesters en -priesteressen; 
hetgeen ook wel blijkt wanneer hij zijn bewijzen voor de overeenkom- 
stigheid van Babylonisch-Assyrische en Israëlietische profetie ontleent 


1) Babel und Bibel, dritter (schluss-)Vortrag, Stuttgart 1905, bidz. 63. 
Vgl. ook soortgelijke uitspraken in Zweiter Vorfrag über Babel und Bibel, 
Stuttgart 1903, bldz. 19; dritter Vortrag bldz. 30; en bij F. E. Peiser 
Studien zur orientalischen Altertumskunde II, Mitteilungen der Vorderasiati- 
schen Gesellschaft 1898, 6° stuk, bldz. 34 v.v. — 2% Vgl. H. Zimmern 
in Schrader's Keilinschriften und das Alte Testament? bldz. 589; Mor- 
ris Jastrow Jr. Die Religion Babyloniens und Assyriens, II, 192 v. — 
3) Men zie hiervoor A. Ungnad, Die Deutung der Zukunft bei den Ba- 
byloniern und Assyrern, Leipzig 1909; Jastrow, a.w. IL, 138 v.v.; L. W. 
King, art. Divination (Assyro-Babylonian) in Hastings a.w. IV, 783 v.v. 


“Profeten O. V. 16 
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aan de in grooten getale teruggevonden kleitafeltjes, waarop de waar- 
genomen voorteekenen en de verklaring daarvan werden opgeteekend. *) 

Met een enkel woord moet in aansluiting aan het boven gezegde 
nog worden melding gemaakt van de vergelijking die men heeft willen 
trekken tusschen Mozes, Israël's eersten en grootsten profeet, en den 
‚ Babylonischen koning Chammoerapi, van wien in 1901/2 een wet- 
boek in niet minder dan 282 paragrafen teruggevonden is. Men schrijft 
aan dezen vorst de voorstelling toe dat hij zijne wetten, evenals Mozes 
van Israël's God, van den zonnegod Sjamasj zou hebben ontvangen. °) 
In den tekst vindt deze voorstelling door geen enkel woord steun ; men 
grondt haar alleen op het bas-relief dat bovenaan op de voorzijde van 
de Chammoerapi-zuil is aangebracht, en waarop wij de afbeelding 
vinden van den zonnegod nevens den koning zelf. Men verklaart deze 
afbeelding zóó dat Chammoerapi zijne wetten uit handen van den 
zonnegod ontvangt. ®) Het is echter zeer de vraag of deze verklaring 
de juiste is. Immers de tekst zelf geeft veeleer aanleiding om te ver- 
moeden dat de zonnegod hier is afgebeeld als parallel van den grooten 
wetgever. In den proloog vinden we namelijk deze woorden: „toen 
hebben Anoe en Bel mij, Chammoerapi, bij name geroepen, 
mij den verheven vorst, die de goden vereert, om het recht tot heer- 
schappij te brengen in het land, om de boozen en ongerechtigen uit 
te roeien, opdat de sterken den zwakken geen leed aandoen, opdat ik 
gelijk Sjamasj moge opgaan over de zwart-hoofdige menschen, om 
het land te verlichten en de welvaart der menschen te bevorderen.” %) 
Chammoerapi vergelijkt hier zichzelf bij de zon; zooals de zon 
opgaat over het landszoo verlicht hij door zijne wetten het volk. Ook 
het vervolg is weinig in overeenstemming met de gedachte dat 
Chammoerapi zijne wetten uit hoogere bron zou ontvangen hebben; 
het is ééne optelling van 's koning daden, eene doorloopende zelfver- 
heffing zooals men die in de opschriften der Babylonisch-Assyrische 
koningen steeds vindt. In denzelfden toon is ook de epiloog gehouden. 
Daar beroemt zich de koning met name herhaaldelijk op zijne wijs- 
heid. Daar zegt hij onder meer: „mijne woorden zijn wel overlegd, 
mijne wijsheid heeft haars gelijke niet” En wanneer hij dan ten slotte 
de zegeningen der goden wenscht aan hen die zijne wetten in acht 
zullen nemen en de schrikkelijkste vervloekingen uitspreekt over hen 


1) Babel und Bibel, dritter Vortrag bldz. 63. — 2 Bv. Delitzsch, 
Zweiter Vortrag bldz. 26. — 3) Zoo o.a. ook R. W. Rogers, Cunei- 
Al, parallels to the Old Testament, bldz. 396. — 4) Rogers a. w. bldz. 
399, 
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die ze te Dies doen, dan is het niet omdat hij aan die wetten goddelijke 
waardigheid toeschrijft, maar omdat het zijne wetten zijn. !) 
Vervolgens willen wij het oog wenden naar Egypte. Hier treedt 
de mantiek lang niet zoo op den voorgrond als in het oude cultuur-land 
tusschen Eufraat en Tigris. In Egypte wordt alles beheerscht door de 
magie of tooverij. Ook de mantiek, voor zoover ze voorkomt, staat 
hoofdzakelijk in dienst van de magie, d. w.z. ze wordt gebruikt als een 
middel om te weten te komen door welke magische handelingen men 
zich gunstige uitkomsten verzekeren en tegen ongevallen zich wapenen 
kan. °) Hierdoor valt ze vanzelve buiten het terrein van ons onderzoek. 
Grieksche schrijvers spreken evenwel herhaaldelijk van Egyptische 
profeten. En wanneer men daarbij in aanmerking neemt dat ook de 
Egyptische bronnen gewagen van rechtstreeksche antwoorden en be- 
slissingen door de goden gegeven, met name door Amon-Re, den 
god van het beroemde en machtige Thebe, dan zou men mogelijk in 
de verzoeking komen om aan eene analogie van Israëls profeten te 
denken. Toch zou dit geheel onjuist zijn. De bedoelde profeten (Egyp- 
tisch honoe-neter) zijn niet anders dan eene bepaalde klasse van 
priesters. ®) In de priesterschap van Amon te Thebe onderscheidde 
men o.a. den eersten, tweeden en derden profeet. *) De eigenlijke be- 
teekenis van honoe schijnt te wezen een „man die aan iemand toe- 
behoort”; %) honoe-neter is dus zooveel als „dienaar Gods.” ©) Wat 
nu de aangeduide orakels betreft, veel ligt daarvan nog in het duister. °) 
Het kan niet eens met zekerheid worden gezegd op welke wijze de 
gevraagde antwoorden gegeven werden, door een hoofdknik of door 
een handbeweging, of misschien nog op andere wijze. Nog veel minder 
is het mogelijk te zeggen hoe de procedure werd bewerkstelligd. ®) 
Maar zeker is dat het hier gaat om bewegingen of klanken voortge- 
bracht door de in den tempel zich bevindende godenbeelden, waarvan 
de priesters het geheim zorgvuldig hebben weten te bewaren. En, hoe 
ook overigens over deze merkwaardige orakels te oordeelen zij, eene 


1) Men vergelijke den tekst bij Rogers a.w. bldz. 399 v.v, 458 v.v. — 
2) Zie G. Foucart, art. Divination (Egyptian) in Hastings a. w. IV, 796. 
Vgl. over de Egyptische magie A. Wiedemann, Magie und Zauberei im 
alten Aegypten, Leipzig 1905. — 2) Hölscher a.w. bldz. 131. — 
4) H. O. Lange, Die Aegypter in Chantepie de la Saussaye, Lehr- 
buch der Religionsgeschichte3, Tübingen 1905, I, 236. — 5) Foucart 
a.w.IV, 793. — 6) Lange t.a.p.; Hölscher t.a.p. — 7) Vgl. daar- 
over Foucart e.w. IV, 793 v.v, en bepaaldelijk over het orakel van 
Amon-Re te Thebe Adolf Erman, Die Agyptische Religion?, Berlin 

1909, bldz. 186 v.v. — 8) Zie Foucart t.a.p. 
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analogie van Ísraël's profeten kan in de priesters die ze ontvangen en 
overbrengen !) niet worden gezien. 

Nog op andere wijze heeft men eene analogie van de Israëlietische 
profetie willen terugvinden in de Egyptische litteratuur. In deze littera- 
tuur treft men in de meest onderscheiden perioden van Egypte's ge- 
schiedenis het motief aan eener voorzegging van een tijdperk van de 
grootste wanorde en van een herstel der nationale welvaart door een 
lateren koning. Deze voorzeggingen worden òf aan den een of anderen 
wijze, òf ook wel aan een dier, een lam, in den mond gelegd. Typeerend 
is dat de profeet na het uitspreken der voorzegging dood nederzinkt, 
en op last van den koning plechtig en eervol begraven wordt, terwijl 
de profetie wordt opgeteekend en voor het nageslacht bewaard. °) Het 
voorkomen van een lam onder deze profeten, en geheel het schematisch 
karakter van hun optreden (telkens dat sterven bij het laatste woord, 
met de bijbehoorende plechtige begrafenis) wekt evenwel gerechtvaar- 
digden twijfel of we hier wel met de overlevering van feiten te doen 
hebben. Naar alle waarschijnlijkheid hebben we hier te doen met een 
litterair thema, ®) dat bovendien ook op verre na niet zoo oud is als 
velen geneigd zijn aan te nemen. Met zekerheid is de tijd voor het 
ontstaan van dit thema wel niet aan te geven, maar in elk geval zal 
het niet ouder zijn dan de periode der eerste Assyrische of Perzische 
invallen in Egypte.®) Terwijl men daarbij ook niet uit het oog moet 
verliezen dat de papyri die ons deze profetieën hebben bewaard, voor 
een belangrijk deel afkomstig zijn uit een zeer veel lateren tijd dan 
waarin de inhoud ons wil verplaatsen, en sommige zelfs niet ouder 
zijn dan de 3e eetw na Christus. °) En zonder daarom nu allen his- 
torischen achtergrond aan dit thema te willen ontzeggen, kunnen 
wij toch wel constateeren dat het ons geen grond geeft aan Egyptische 


1) De orakels werden behalve aan de priesters alleen verstrekt aan de leden 
der vorstelijke familie, Foucart a.w. IV, 793. — 2) De teksten zijn ver- 
zameld door H. Ranke in Gressmann, Alforientalische Texte und Bilder 
zum Alfen Testamente, Tübingen 1909 bldz. 204 v.v. ; vgl. daarbij vooral 
Ed. Meyer, Die Israeliten und ihre Nachbarstämme, Halle 1906, bldz. 
451 v.v. — 5) Raymond Weill, Les Hyksos et la Restauration Na- 
tionale dans la tradition Egyptienne et dans l'histoire, Section 1 Le thème du 
désordre ef du roi sauveur dans la littérature égyptienne, Journal Asiatique, 
Xne Serie, Tome XVI (1910) bldz, 266 v.v, — 4 Vala, w. bldz, 920, van 
5) Zoo dagteekenen uit de 1e en 3° eeuw na Chr. de apologie van den 
pottenbakker, welke ons verplaatst in den tijd van een koning Amenophis 
(zeker niet later dan 1200) en de profetie van het lam, die valt in den tijd 
van koning Bokchoris (omstreeks 720). 
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profeten te‘denken die ook maar eenigszins de gelijken van Israël’s 
Godsgezanten zouden zijn geweest. 

Wij naderen thans tot de oorspronkelijke bewoners van het land 
Israëls, de Kanaänieten en de met hen verwante volken, waaronder 
vooral de bewoners der kuststreek, de Phoeniciërs, in aanmerking 
komen. !) Hier heeft men althans met zekerheid eene analogie, zoo niet 
de bakermat van Israël's profetisme meenen te vinden. ® Men steunt 
daarvoor op eene beschrijving in den papyrus Golenischeff. Deze 
bevat namelijk het reisverhaal van den Egyptischen tempelbeambte 
Wen-Amon,®) welke naar het Phoenicische Byblos was getogen tot 
het verkrijgen van hout voor „het groote, heerlijke schip van Amon-Re, 
den koning der goden.” Er bestond bij het heiligdom van Amon te 
Thebe de eigenaardige gewoonte om, wanneer het noodzakelijk was het 
schip des tempels (een draagstoel voor het godenbeeld in den vorm 
van een schip) te repareeren, den god zelf uit te zenden om het 
vereischte hout van den Libanon te halen. Daarvoor diende een af- 
zonderlijk beeld van Amon, de zoogenaamde Amon des wegs, 
dat onder geleide van een tempelbeambte als gezant werd afgevaar- 
digd. ®) De komst van den gezant schijnt den stadsvorst van Byblos, 
Zekar-baäl, niet welkom te zijn geweest; hij liet hem althans 
weten dat hij zijne haven had te verlaten. Daartoe was Wen- Amon 
echter niet bij machte, want het schip dat hem gebracht had was in- 
middels weder vertrokken. Daarom liet Zekar-baäl hem gedurende 
negentien dagen hetzelfde bevel dagelijks herhalen. Daarna echter 
werd hij bewogen eene andere houding aan te nemen door het 
optreden van een jeugdig persoon, die tijdens een offer aan de goden, 
zooals er staat, door den god werd aangegrepen en „razend’ gemaakt, 
en in dien toestand de volgende woorden sprak: „breng den god (d. í. 
het godenbeeld van Amon) hier; breng den bode die hem bij zich 
heeft hier; Amon heeft hem gezonden, nu laat hij hem vertrekken.” 
Terwijl nu deze „razende’ den nacht door „raasde” had de gezant 
juist een schip gevonden dat naar Egypte vertrekken zou; hij had zijne 
bagage aan boord gebracht en wachtte het invallen van de duisternis 
af om zijn god in te schepen, opdat geen ander oog hem zien zou. 


I) Vgl. R. Pietschmann, Geschichte der Phönizier, Berlin 1889, bldz. 
96 v.v. — 2) Zie vooral Hölscher a.w. bldz. 132 v.v, 140 v.v. — 
3) Eene vertaling daarvan is in 't licht gegeven door A. Erman onder den 
titel Eine Reise nach Phönizien im 11 Jahrhundert v. Chr. in het Zeitschrift 
für Aegyptische Sprache und Altertumskunde 1900 bldz. 1 v.v. — 4) Erman, 


Die Agyptische Religion ?, bldz. 187. 
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Daarop kwam de havenmeester en verzocht hem in 's vorsten naam 
nog tot den volgenden dag te blijven. }) 

Dit optreden herinnert ons aan de zoogenaamde profeten van Baäl, 
wier razernij ons wordt geteekend in 1 Kon. 18 : 26 v.v. Deze pro- 
feten van Baäl zijn ongetwijfeld door Izebel uit hare vaderstad Tyrus 
in Israël geïmporteerd. Dit blijkt met name uit de mededeeling dat zij 
„van de tafel van Izebel eten’, °) d. w.z. door haar geheel en al onder- 
houden worden. Evenals de persoon van wien in het reisverhaal van 
Wen-Amon sprake is, worden zij bij het brengen van een offer door 
razernij aangegrepen. Wanneer er staat dat zij „profeteerden'’, °®) moet 
hier dit woord in denzelfden zin worden genomen als in 1 Sam. 18 : 10. 
De woeste, wilde bewegingen welke bij den Phoenicischen cultus-dans 
gebruikelijk zijn, ©) maken op den Israëlietischen toeschouwer den indruk 
van razernij, en dezen zelfden indruk ontvangt de Egyptenaar. °) Dat 
hierdoor deze Phoenicische ekstatici zich geheel en al van Israëls pro- 
feten onderscheiden, zal voor dengene die onze behandeling van het 
profetisme des Ouden Verbonds tot hiertoe gevolgd heeft wel duidelijk 
zijn. Waar men echter gewoonlijk juist in de Phoenicische ekstase eene 
treffende overeenkomst vindt met althans het oudste Ísraëlietische pro- 
fetendom, berust dit dan ook op eene verkeerde voorstelling die men 
zich aangaande het optreden van deze profeten gevormd heeft. Wij 
achten het niet noodig daarop hier nog eens in te gaan en verwijzen 
daarvoor naar hetgeen in de voorafgaande beschrijving van het optreden 
der Israëlietische profeten is gezegd. 6) 

Nog op iets anders moeten wij onze aandacht vestigen. In 1 Kon. 
18 en elders wordt gesproken van nebiim, profeten van Baäl, 
In het reisverhaal van Wen-Amon wordt eene dergelijke benaming 
niet gebruikt; de ekstaticus wordt hier alleen aangeduid als een van 
‘skonings „groote jongelingen.” Nu lette men er op dat de nebi’im 
van Baäl naar alle waarschijnlijkheid veeleer priesters zijn geweest. °) 


1) De tekst is ook te vinden bij Ranke in Gressmann, a. w. bldz. 
225 Vever rt '4), 1 Kon. 18 « 19, == 7" 3 “1 Kon. 18,4 29, PSV 
Pietschmann a.w. bldz. 220, Hölscher a.w. bldz. 132; zie Ì Kon. 
18 : 26. — 5) Gewoonlijk verstaat men het Egyptische woord „razen 
in den zin van „in zinsverrukking, in ekstase verkeeren…”' Het wordt aan- 
geduid door de hiëroglyphische figuur van een lichtelijk voorovergebogen 
met armen en beenen gesticuleerenden manspersoon. In aanmerking nemende 
dat ekstatische toestanden in het oude Egypte geheel onbekend waren (Höl- 
scher a. w. bldz. 130 v.), neig ik er het meeste toe te gelooven dat hier „razen” 
in den gewonen letterlijken zin zal zijn te verstaan. — ©) Met name naar 
bldz. 44 v.v. — 7) Zooals terecht ook door de Leidsche vertaling van 
Kuenen c.s. wordt aangenomen. 
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Het laat zich kwalijk verstaan waarom Izebel voor de inrichting van 
den dienst van den Tyrischen Baäl profeten of waarzeggers zou hebben 
laten overkomen. leder gevoelt dat daarvoor juist priesters noodig 
waren. Deze priesters zullen zeker ook wel orakels hebben gegeven, ) 
zooals ook elders de mantiek tot de functiën van den priesterstand 
behoort. Of daarmede ook eene bepaalde priesterklasse was belast 
zooals in Babel, laat zich niet met zekerheid zeggen; misschien geeft 
2 Kon. 10 : 19 daarvoor eenigen grond, waar „profeten’’ en „priesters’’ 
van Baäl nevens elkander worden genoemd. In verband hiermede nu 
schijnt het mij alleszins gerechtvaardigd ook in de „groote jongelingen’ 
van Byblos priesters te zien. En dit te meer waar het wel moet op- 
vallen dat de razernij of ekstase den jongeling bij het offeren overvalt. 
Ook hierin is een belangrijk verschil met de profeten Israël’s te erkennen. 

Even weinig als ons de tot hiertoe besproken volken eene analogie 
van Ïsraël's profeten hebben aan de hand gedaan, kunnen wij deze 
vinden bij de beide groepen van de voor de cultuur der menschheid 
zoo belangrijke Ariërs, de Indiërs en de Perzen. In de oudste 
litteratuur der Indiërs, de z.g. Veda's, °) staat de mantiek, evenals bij 
de Egyptenaren, geheel in dienst van de magie. °) In later tijd komen 
onder de Boeddhistische monniken wel praktijken voor die herinneren 
aan het Sjamanisme. *) Maar overigens behoort ook in de volgende 
perioden van Indië's geschiedenis de mantiek steeds tot de kunstmatige. °) 
Bij de oude Perzen, de bewoners der hoogvlakte van Iran, is hetzelfde 
het geval. De eenige vorm van niet-kunstmatige mantiek welke zich 
hier laat aanwijzen is de waarzegging uit droomen. ®) Wel wordt van 
Zoroaster of Zarathoestra, den stichter der Perzische dualis- 
tische religie, in de overleveringen vermeld hoe hij tot profeet ge- 
roepen werd en zijne leer ontving door eene hemelsche openbaring, 
waartoe hij door engelen naar den hemel werd gedragen om met 
Ormoezd (den goeden god, den god des lichts) zelf te spreken, °) 
doch deze overlevering draagt een legendarisch karakter, zoodat 


i) Zoo spreekt Thenius, Die Bücher der Könige®, bldz, 223 van 
„Priester die sich als D'N'a3 gerirten.’ — 2) Waarvan hiervoor t meest in 


aanmerking komt de Atharva-Veda. — 9% G. M. Bolling, art, 
Divination (Vedic) in Hastings a.w. IV, 827 v.v.; Edv. Lehmann, Die 
Inder in Chantepie de la Saussaye, aw. II, 39v. — 4%) L. A. 
Waddell, art. Divinatfion (Buddhist) in Hastings a.w. IV, 786v. — 
5) Hermann Jacobi, art. Divinafion (Indian) in a. w. IV, 799 v. — 
6) Louis H, Gray, art. Divination (Persian) in a.w. IV, 818 v.v. — 
1) Edv. Lehmann, Die Perser in Chantepie de la Saussaye aw. 
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hieraan geen stof voor eene Israëlietische profetie te ontleenen valt. °} 

Bij de cultuur-voiken van het verste Oosten, de Chineezen en 
Japanneezen komen we tot geen ander resultaat. Onder de Chineezen 
is de mantiek in hooge eere, vooral in het z.g. Taoisme; maar alle 
mantische praktijken dragen hier een kunstmatig karakter. ®) Alleen het 
binnendringen van het Boeddhisme heeft ook in China, evenals in Indië 
en in Thibet, het aanzijn geschonken aan Sjamanistische verschijnselen. ®) 
Sjamanistische verschijnselen vindt men ook in Japan, met name bij de 
zg. Yamabo of bergmonniken.®) Overigens geldt van de Japansche 
mantiek wat van de Chineesche is gezegd. De mantische handeling 
draagt hier zelfs zoozeer een magisch karakter, als een in zichzelf ge- 
noegzaam middel om het onbekende te weten te komen, dat in de 
Japansche mythologie de goden zelf zich daarvan bedienen. ®) 

Ten slotte verdienen natuurlijk ook de cultuurvolken van het Westen 
onze aandacht. Daarvan hebben voor ons onderzoek het meeste belang 
de volken der klassieke oudheid, Grieken en Romeinen. Bij de 
eersten treffen we in de litteratuur inderdaad wel mythische ®) of vóór- 
historische °) waarzeggersgestalten aan die, als de rechtstreeksche en 
onmiddellijke organen der godheid optredende, aan de Israëlietische 
profeten herinneren. Zoo worden in de Homerische heldendichten man- 
nen ten tooneele gevoerd, als Kalchas en Teiresias, die zich boven 
andere stervelingen mogen verheugen in het voorrecht dat zij de stem- 
men der goden mogen beluisteren en die dan ook als de tolken der 
hemelsche machten worden geraadpleegd en geëerd. ®) Bij deze Home- 
rische zieners is het evenals bij Israël's profeten het klare gesproken 
woord waarin de openbaring der godheid wordt bekend gemaakt. °%} 
Het is evenwel niet mogelijk deze mythische of vóór-historische figuren 
als reëele parallellen der Israëlietische profeten aan te merken. Want, 
al willen wij met name niet beweren dat vóórhistorisch op zichzelf 


U, 171; A. V. Williams Jackson, Zoroaster, the prophet of ancient Iran, 
New-York-London 1899, bldz. 40 v.v. — |) Lehmann tap. — 
2) J.J. M. de Groot, Die Chinesen in Chantepie de la Saussaye, 
a.w. 1 86v., 93v.v., 97v.v. — 3) L.A. Waddell aw. IV, 786 v. — 
4) Stoll a.w. bldz. 57 v.v. — 5) Michel Revon, art. Divination (Ja- 
panese) in Hastings a.w. IV, 801 v. — 6) A. Bouché-Leclerg, 
Histoire de la divination dans l'Antiquité, Paris 1879—1882, I, 369 v.v, IL, 
12 v.v, 93v.v. — 7) A.w.l,347v.v. — 8) C.F. von Nägelsbach, 
Homerische Theologie ?, Nürnberg 1861, bldz. 187 v. v.; A. E. J. Holwerda, 
Die Griechen in Chantepie de la Saussaye a.w. II, 273; Bouché- 
Leclerg a.w. I, 347 v.v. — 9%) Vgl. G. EF. Oehler, Das Verhälfniss der 
alttestamentlichen Prophetie zur heidnischen Mantik, Tübingen 1861, bldz. 10. 
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steeds gelijk staat met on-historisch, toch is de dichterlijke omlijsting 
waarin deze figuren worden geplaatst van zóó legendarisch karakter, 
dat aan de realiteit daarvan kwalijk kan worden gedacht. Wij hebben 
deze waarzeggersgestalten veeleer te beschouwen als eene aanduiding 
hoe de openbaring der bovennatuurlijke machten door den Griekschen 
geest werd gewenscht.!) Indien wij ons dan bepalen tot den histori- 
schen tijd, vinden wij in Griekenland als het kenmerkende element in 
de natuurlijke mantiek den zoogenaamden goddeliĳken waanzin, °} 
die van Thracischen oorsprong schijnt te wezen en uit den orgiasti- 
schen Dionysos-dienst werd overgenomen. ®) De waarzegger geraakt, 
evenals dit bij het Sjamanisme het geval is, in een toestand van ekstase. 
Bij het beroemdste Grieksche orakel, dat van Delphi, werd de Pythia, 
de waarzegster, in zulk eene geestverrukking gebracht door het inade- 
men van zekere dampen welke opstegen uit eene kloof, boven welke 
zij zich nederzette op een drievoet. Zij stiet dan geheimzinnige, ongearti- 
culeerde geluiden uit, welke voor den orakel-vrager tot een of meer 
verstaanbare metrische versregels werden gevormd door de dus ge- 
heeten profeten, die derhalve niets te maken hebben met de Israëlie- 
tische profeten, maar uitsluitend zijn te beschouwen als de vertolkers 
van de door de Pythia medegedeelde openbaring. *) Dat juist deze 
voor de historische Grieksche mantiek kenmerkende ekstase het karak- 
teristieke onderscheid met Israëls profeten aangeeft, behoeft thans niet 
nader te worden betoogd. ®) 

Van de Romeinen is het niet noodig in den breede te spreken. 
De mantiek heeft zich hier uitsluitend als kunstmatige mantiek ontwik- 
keld ; natuurlijke mantiek is in Rome uitgeschakeld; profeten, of iets dat 
daarop gelijkt, heeft Rome nimmer gehad. é) 

De overige cultuur-volken van het Westen gaan wij met stilzwijgen 
voorbij, wijl deze hunne cultuur eerst hebben ontvangen na de ver- 
breiding van het Christendom. Het is niet tegen te spreken dat de 


1) Oehler tap. — 2 tw3cvoiomós, furor divinus. — % Vgl. 
daarover Mezger, art. Divinatio in Pauly's Realencyclopädie der clas- 
sischen Alterthumswissenschaft II, 1120 v.v., en Karl Köhler, Der Pro- 
phetismus der Hebräer und die Mantik der Griechen, Darmstadt 1860, bldz. 
30 v.v. — 4%) Zie over het Delphische orakel vooral Bouché-Leclerg 
a.w. 1, 349 v. v., IIL, 85 v.v.; Paul Stengel, Die Griechischen Sakral- 
altertüimer, München 1890, bldz. 50 v.v.; G. F. Schoemann, Griechische 
Alterthümer 4° Auflage, neu bearbeitet von J. H. Lipsius, Berlin 1897/1902, 
IL, 318 v.v. — 5) Vgl. ook Köhler a.w. bldz. 46 v.v.; Oehler a.w. 
bldz. 14. — 6) Bouché Leclerg, a. w. IV, 119; G. Wissowa, art. 
Divination (Roman) in Hastings a.w. IV, 820 v.v. 
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bekendheid met het optreden van de Oud-Testamentische profeten 
welke hiervan het gevolg was, van grooten invloed is geweest op de 
personen die zich in den loop der eeuwen binnen het gebied der Wes- 
tersche cultuur als profeten hebben laten gelden. En daardoor missen 
wij het recht om hier van eigenlijke analogieën te spreken. Dat kunnen 
wij alleen doen, waar wij ons voor een zelfstandig en onafhankelijk 
opgekomen verschijnsel geplaatst zien. Wij laten daarom rusten de 
Montanistische profeten uit de tweede helft der tweede eeuw na Christus, 
die evenals zoovele mystieke geesten na hen zijn opgetreden met de 
verkondiging der op handen zijnde wederkomst van Christus; wij zwij- 
gen van de heldhaftige en bezielde Jeanne d'Arc, welke zich door 
hemelsche openbaringen aangespoord gevoelde om het door de Engel- 
schen belegerde Orleans te ontzetten en den Franschen Dauphin te 
Rheims te doen kronen, en haar vaderlandslievend optreden met den 
vuurdood moest boeten (1431), zoowel als van Hieronymus Savonarola, 
den geweldigen boetprediker en profeet van Florence, prior van het 
Dominikaner-klooster San Marco aldaar, die de verdrijving der Medici, 
de tuchtiging van Ïtalië en de reformatie der kerk door een over de 
Alpen komenden vreemden vorst (Karel VIII van Frankrijk) voorzegde, 
en eveneens op den brandstapel het leven liet (1498); wij spreken niet 
van de openbaringen der Wederdoopers (de Zwickauer profeten, Jan 
Matthijsz, Jan van Leiden e.a. in Munster, en den uiterst fantastischen 
dwaalgeest David Joris); noch ook van de zoogenaamde Trembleurs 
des Cévennes uit den tijd van de Hugenooten-vervolgingen na de op- 
heffing van het Edict van Nantes (1685), die in ekstase plotseling ter 
aarde stortten, en over het geheele lichaam bevende (vandaar de naam) 
aanvingen te prediken en te profeteeren, waarbij ze soms uit de verte 
aanrukkende vijandelijke troepen verklaarden te zien naderen, of spionnen 
onder de vergaderde geloovigen meenden te kunnen ontmaskeren; of 
van vele soortgelijke gevallen meer.) Hoe belangwekkend de be- 
spreking van zulke verschijnselen op zichzelve ook mocht wezen, ze is 
voor de vraag die ons op dit oogenblik bezig houdt van geen gewicht. 
Om dezelfde reden behoeven wij ons ook niet op te houden bij het 
profetisme van den Islam. Gelet op den onmiskenbaren invloed die 


1) Men zie over zulke verschijnselen K. Hase, Neue Propheten 3, Leipzig 
1892, alsmede O. Stoll, Suggestion und Hypnotismus in der Völkerpsycho- 
logie. Over de hoogst interessante figuur van Savonarola is het standaardwerk 
dat van den onlangs overleden Pasquale Villari, uit het Italiaansch in 
verschillende talen overgezet. B.v. in het Duitsch door M. Berduschek, 
Geschichte Girolamo Savonarola's und seiner Zeit, nach neuen Quellen dar- 
gestellt, Leipzig 1868 2 din. 
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er van Jo6dsche zoowel als van Christelijke voorstellingen. op de leer 
van Mohammed!) is uitgegaan, behoeft er niet aan getwijfeld te 
worden dat hij zich in zijn optreden als profeet de Oud-Testamen- 
tische zieners tot voorbeeld gekozen heeft. Ook hier hebben wij dus 
geene analogie, maar navolging. 

Overziende tot welk resultaat wij tot dusverre gekomen zijn, kunnen 
wij constateeren dat het ons niet is mogen gelukken eenige historisch 
zekere analogie voor het formeele optreden van Israël’s profeten aan 
te wijzen. Wij keeren ons derhalve thans tot de materieele zijde van 
het profetisme, om de vraag onder de oogen te zien of de inhoud der 
profetische verkondiging ook elders hare parellel heeft. 

Dit onderzoek kan vergelijkenderwijs veel sneller afloopen dan het 
eerste. En wel hierom, wijl men algemeen geneigd is naar den inhoud 
de superioriteit der Israëlietische profetie boven alle mantiek, als geheel, 
te erkennen. De vraag, naar analogieën van de profetie kan dus alleen 
betrekking hebben op enkele harer onderdeelen. Daarbij behoeft ons 
niet op te houden wat van meer alledaagschen aard is. Zonder voor- 
behoud kan worden toegestemd dat de Israëlietische profeten evenzeer 
als de waarzeggers van andere volken desgevraagd mededeeling hebben 
gedaan omtrent verloren geraakte voorwerpen °) of omtrent den afloop 
van een te ondernemen veldtocht.) Waardoor de profetie in Israël 
zich verre boven alle heidensche mantiek verheft, dat is de ideëele ge- 
dachtenwereld, waarin zij zich beweegt. En nu is dit alleen de vraag 
die wij hebben te beantwoorden of er ook in die ideëele gedachten- 
wereld elementen zijn die hunne analogie bij andere volken vinden. 

Metterdaad heeft men althans voor de z.g. Eschatologie der profeten 
zulke analogieën meenen te kunnen aanwijzen. De Berlijnsche hoog- 
leeraar Gressmann heeft daartoe het oog gewend naar Babel, &) de 
kundige beoefenaar der oude historie Eduard Meyer naar Egypte. °) 
Het is niet doenlijk binnen het bestek dezer studie met name het boek 
van Gressmann geheel op den voet te volgen. Dit is evenwel ook 
niet noodig. Met de volgende opmerkingen van meer algemeenen aard 
kan het vraagstuk principieel en methodisch voldoende worden belicht. 


1) Vgl over Mohammed H. Grimme, Mohammed, IL Teile, Münster 
URN 1892/95, We 2e 1e Sams Oui 20.0 3) 1 Kon. 20:13: var 28 7 
22 : 17 v.v.; 2 Kon. 3 : 18v.;13:19. — 4% Der Ursprung der israelitisch- 
jüdischen Eschatologie. Hij trad daarbij in de sporen van Gunkel, Zum 
religionsgeschichtlichen Verständniss des neuen Testaments, bldz. 21 v. v., en 
werd gevolgd door Baentsch, Prophetie und Weissagung, en anderen. — 
5) Die Israeliten und ihre Nachbarstämme, bldz. 451 v. v. 
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Volgens de genoemde geleerden en anderen die met hen instemmen 
vinden de profetische toekomst-ontsluieringen voor zoover zij betrekking 
hebben op komende gerichten en een daarna weder dagend heil, met 
name ook voor zoover zij handelen van de verschijning van den Mes- 
sias, hunne parallellen in Babylonische of Egyptische voorstellingen die 
van eene wereldkatastrofe en een daarna aanbrekend gouden tijdvak 
gewag maken. Met deze Egyptische voorstellingen hebben we reeds 
eenigermate kennis gemaakt bij de bespreking van de vraag naar for- 
meele analogieën der profetie. !) Bij deze voorstellingen gaat het niet 
zoozeer om het wereldeinde als wel om het lot van Egypte zelf, dat 
aanvankelijk eene periode van schrikwekkenden jammer tegemoet gaat, 
waarin het door vreemde volken zal worden overheerd, waarin de 
maatschappelijke orde zal worden omgekeerd, en de tempels der goden 
zullen worden geplunderd en ontwijd ; waarop dan echter door de gunst 
der goden weder eene wending intreedt en een rechtvaardige heerscher 
uit het zaad van Re den zonnegod de vijanden verjaagt, den cultus 
der goden en de maatschappelijke orde herstelt, de naburige landen 
onderwerpt en een lange, gelukkige regeering leidt. °) De Israëlietische 
profetie spreekt zeer zeker ook van gerichten over het eigen land en 
volk, en eene daarna komende herstelling voor eigen nationaal bestaan, 
maar heeft toch tevens ruimer horizon: hier gaat het ten slotte om 
wereldgericht en wereldheil. In Babel vindt men deze voorstelling van 
eene wereldkatastrofe en van eene wereldvernieuwing wel. Deze voor- 
stelling staat daar in verband met astronomische speculaties, welke be- 
rusten op het denkbeeld dat de zon in den loop der eeuwen eenen 
kringloop rondom de aarde volbrengt. Is ze tot haar punt van uitgang 
teruggekeerd, dan is het wereldjaar voorbij, en een nieuw breekt aan. 5) 
Hier hebben wij echter het punt, waarin een diepgaand onderscheid 
tusschen de profetische Eschatologie en de heidensche wereldkatastrofen- 
theorie zich openbaart. Het gericht wordt nòch in Babel nòch in Egypte 
zedelijk gemotiveerd. Elke aanduiding ontbreekt hier van de zonde, 
welke den ondergang van de wereld brengt. Dat is echter juist in 
Israël's profetie het eigene, kenmerkende en fundamenteele: de oor- 


1) bldz. 244. — 2) Men zie de Egyptische teksten in Gressmann-Ranke 
Altorientalische Texte und Bilder, bldz. 204 v.v. — 3% Gressmann, 
Ursprung der israelitisch-jüdischen Eschatologie bldz. 167 v. In aansluiting 
aan deze astronomische speculaties tracht A. Jeremias, Das Alte Testament 
im Lichte des alten Orients®, Leipzig 1916, bldz. 273, 355, 361, den profeten- 
naam nabi in verband te brengen met den god Nebo (de morgenster), en 
zoo de profeten aan te duiden als „Verkünder oder Bringer des neuen Zeitalters.” 
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deelsverkorfdiging, hetzij voor Israël of voor andere volken afzonderlijk, !) 
hetzij voor de geheele wereld, rust hier immer op het feit der zonde; 
het gericht is een daad van Gods onkreukbare gerechtigheid. ®) En 
evenals de oordeelsverkondiging bij de profeten wortelt in het feit der 
zonde, zoo wortelt ook de daaraan verbonden heilsprediking in de 
goedertierenheid en in de trouw Gods. Het heil dat de profeten bood- 
schappen is de noodzakelijke consequentie van het rijk Gods dat in 
Israël aanvankelijk is gerealiseerd, en dat naar het Goddelijk welbehagen 
in de toekomst zijne volmaking tegemoet streeft. ®) Dat is het wezen- 
lijke in de profetische Eschatologie, waardoor zij van de Egyptische en 
Babylonische speculaties in den grond verschillend is. In verband daar- 
mede staat het veelszins geestelijke karakter van het heil dat door de 
profeten verkondigd wordt. Wel wordt door Gressmann dit gees- 
telijk karakter gemythologiseerd, doch daarvoor ontbreekt hem alle grond 
in de profetische teksten zelf. Ik wijs alleen op de aangrijpende profetie 
van den Man van Smarten, Jes. 52: 13—53: 12, waarin Gressmann 
zelf eene aankondiging van den Messias en van Zijn plaatsvervangend 
zoen-lijden ziet®) — een belangrijke vooruitgang ten opzichte van de 
gangbare exegese! —, doch die hij dan als eene herinnering aan de 
Adonis- of Tammuz-mythe van den stervenden en herlevenden 
god °) meent te mogen opvatten. €) Dit voorbeeld leert ons tevens nog 
iets anders, nl. dat de overeenstemming tusschen de Israëlietische 
Eschatologie en de buiten-Israëlietische voorstellingen ook in de onder- 
deelen niet zoo groot is als de door de genoemde geleerden getrokken 
vergelijking ons zou willen doen gelooven. Wij stuiten hier op de fout 
die door de vergelijkende godsdienstwetenschap zoo herhaaldelijk wordt 
gemaakt. Wanneer verschijnselen uit het godsdienstig leven der volken 
ook maar eenige trekken van gelijkheid vertoonen meent men aanstonds 
tot de overeenkomstigheid daarvan te mogen besluiten; en men vergeet 
daarbij dat de overeenkomstigheid van zulke verschijnselen alleen be- 
paald wordt door de gelijkheid van datgene wat in elk dier verschijn- 
selen het eigene en wezenlijke is. Door menig voorbeeld zou dat ook 
hier te illustreeren zijn, doch dit zou ons thans te ver voeren. Wel 
willen we nog hierop wijzen, dat de analogie van de profetische Escha- 


1) Ook de profetieën tegen de heidenen worden zedelijk gemotiveerd, vgl. 
b.v. Am. l en 2. — 2 Vgl ook König, Das alftestamentliche Propheten- 
tum und die moderne Geschichtsforschung, bldz. 57, 63 v.; Ridderbos, De 
Messiaansche heilsbelofte en de nieuwere ontdekkingen, bldz. 10. — %) König, 
a. w. bldz. 64. — 4) Gressmann a. w. bldz. 321 v. v. — 5) Ook in de 
Noorsche mythologie wordt Balder door Loki gedood, om in verhoogde 
heerlijkheid tot het leven terug te keeren. — 6) A.w. bldz. 330 v.v. 
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tologie en de mythische theorie der wereldperioden meer gepostuleerd 
dan bewezen wordt. Gressmann opereert hoofdzakelijk met deze 
beide stellingen: de Israëlietische Eschatologie is eene wereld-Eschato- 
logie, en kan daarom niet in een zoo nietig volk opgekomen zijn, maar 
moet haren oorsprong ontleenen aan een volk, dat zich met de idee 
eener wereldmonarchie had vertrouwd gemaakt; en de Israëlietische 
Eschatologie is veelszins niet organisch uit de profetische prediking 
zelve te begrijpen en moet daarom uit den vreemde overgenomen zijn. 
De eerste stelling bevat een waardeeringsoordeel dat allen grond mist, 
en waarvan ook de onjuistheid door eene vergelijking gemakkelijk kan 
worden aangewezen. Niemand weerspreekt dat toch in datzelfde nietige 
Israël, en niet in een van de groote cultuur-volken der oudheid het 
begrip van den Wereldschepper en Wereldbestierder gevonden werd. 
Indien Israël zijn God als Wereldgod kon aanbidden, waarom kon het 
dan niet aan dien God toeschrijven een wereldgericht? En wat de 
tweede stelling aangaat, deze leidt ons op het terrein van subjectieve 
opvattingen. Of het een of andere element in de profetische prediking 
zich organisch daaruit laat verklaren of niet, is eene vraag die door 
den een aldus en door den ander weer anders zal beantwoord worden. 
Doch bovendien, al zou het een of andere element in deze prediking 
metterdaad met het geheel niet organisch samenhangen, dan ware daar- 
mee toch nog niet bewezen dat het van vreemden oorsprong moest 
zijn? En althans zou men dat niet mogen stellen, indien men niet 
wenscht te kort te doen aan de eigen verklaring der profeten dat zij 
den inhoud hunner prediking door Goddelijke openbaring hebben ont- 
vangen. Wij zien daarom in ae beide aangehaalde stellingen al zeer on- 
deugdelijke steunsels om daarop de hypothese eener buiten-Israëlietische 
analogie van de profetische Eschatologie te doen rusten. Eduard 
Meyer tracht dien steun te geven door te spreken van een tradi- 
tioneel schema. !) Inderdaad is dit schema in de Egyptische litteratuur 
duidelijk kenbaar.°) Maar of het een schema is dat ook buiten Egypte 
vaststond, moet zeer ernstig worden betwijfeld. Gaarne vereenig ik mij 
met de opmerking door König gemaakt dat zulk een vaststaand 
schema dan zeker wel bij de valsche profeten in Israël aangetroffen 
zou worden. °) Maar van deze weten wij dat zij juist altoos heil predi- 
ken zonder voorafgaand gericht. *) 

Wij komen derhalve tot de conclusie dat de poging om voor een 


1) A.w. bldz. 452 v. — ?% Zie bldz. 244. — 3) König a.w. bldz. 
63. => 4) “Zie b.v, 'Jer."6 : 144 8 TINTIA 0135 23ve17 St Ezech altan n0s 
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deel althan$ van’den inhoud der profetie eene buiten-Israëlietische 
analogie aan te wijzen niet geslaagd kan heeten, en dat dus ook 
materieel geene analogie van Israël's profetie te vinden is. 


HOOFDSTUK XIX. 


De eenigheid der profetie. 


N het voorgaande hoofdstuk zijn we gekomen tot de slotsom, dat er 
onder de volken der wereld nergens eenig verschijnsel te vinden 
is dat, hetzij naar zijn vorm, hetzij wat zijn inhoud betreft, met de 

rofetie in Israël gelijkwaardig te achten is. Wij mogen dus met het 
volste recht zeggen dat deze profetie in de geestesgeschiedenis der 
menschheid eene geheel eenige plaats inneemt. 

Dat is niet eerst het geval, omdat de profetie ook formeel geene 
analogie heeft aan te wijzen, want een volkomen eenig verschijnsel zou 
ze wezen, ook al bestonden er verschijnselen die naar den vorm eene 
zoodanige overeenstemming vertoonden met de profetie in Israël dat 
ze als dezer analogie moesten worden erkend. Waarom zou niet in 
dezelfde ampullen, die met het drabbig, walgelijk afkooksel der hei- 
densche mantiek gevuld worden, ook de profetie haar edelen, geurenden 
nardus ons kunnen aanbieden? Dat zou in de religie van Israël ook 
niet zonder voorbeeld wezen, — we bedoelen niet de dolende volksreligie 
die menigmaal niet alleen formeel maar ook materieel allerlei heidensche 
elementen in zich opneemt, doch de zuivere, geopenbaarde religie. In 
deze geopenbaarde religie treffen we onderscheidene gebruiken en in- 
stellingen aan die ook bij andere volken voorkomen, maar nu als sub- 
straat voor veel hooger en zuiverder voorstellingen worden gebruikt en 
een geheel gewijzigde bedoeling erlangen, zooals de besnijdenis, de 
offers, ritueele wasschingen en dergelijke. Ware dit ook het geval bij 
de profetie, het zou aan haar eenig karakter geen den minsten af breuk 
doen. De nardus blijft nardus ook al wordt hij niet in een albasten 
flesch maar in een aarden pottenbakkerskruik ons toegereikt. 

Deze materieele eenigheid der profetie wordt dan ook algemeen toe- 
gegeven. Zelfs daar, waar men in Israel's profetie toch ook materieele 
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analogie van heidensche denkbeelden en voorstellingen meent te kunnen 
aanwijzen, kan men deze eenigheid niet loochenen. De hoogleeraar 
Gressmann wijst er herhaaldelijk op dat de volgens hem aan het 
heidendom ontleende profetische Eschatologie in de profetie een vreemd 
bestanddeel vormt, dat daarmede niet organisch samenhangt. De pro- 
feten hebben daarin eigenlijk eene concessie gedaan aan de voorstellingen 
die onder het volk leefden. Zij hebben in hunne prediking elementen 
opgenomen die op een veel lager niveau staan. ’) We hebben hierin 
een getuigenis voor de eenigheid der profetie zoo onverdacht en zoo 
welsprekend als maar gewenscht kan worden. Laten we daarnaast leggen 
een woord van Kuenen, die zeker wel meer dan iemand anders 
heeft gedaan om, naar zijne eigene woorden, „aan de Israëlietische 
profeten de kroon te ontnemen, die een later geslacht hun op de slapen 
had gedrukt, hen te ontdoen van den bovennatuurlijken glans waarmede 
zij schitterden,’ ®) maar die toch geen oogenblik aarzelt om te ver- 
klaren: „Ja, waarlijk, de Israëlietische profeet is een eenig ver- 
schijnsel in de geschiedenis?) Hij laat niet na er aan toe te 
voegen dat hij dit verschijnsel voor menschelijk houdt en doemt elke 
poging om het rechtstreeks en onmiddellijk van God af te leiden tot 
mislukking, maar herhaalt dan weder: „Doch wanneer wij het be- 
schouwen als eene der vele openbaringen van ‘s menschen geestelijk 
leven... dan kunnen wij het niet hoog genoeg waardeeren en noemen 
wij het terecht eenig.” *) Laten we voorts nog wijzen op eene uitspraak 
van Cornill: „De geschiedenis der gansche menschheid heeft niets 
voortgebracht, dat zich ook slechts van verre met de profetie in Israël 
zou laten vergelijken,’ ®) of van A. Jeremias, die weliswaar van 
Ísraël's religie in haar geheel spreekt, maar daarbij zeker niet in de 
laatste plaats aan de profetie zal hebben gedacht: „De eigenlijke 
Jhvh-religie rust naar mijn meening zoowel wat de Godsvereering als 
wat de heilsverwachting betreft op eene religieuze nieuwe schepping, 
waarvoor de vergelijkende godsdienstwetenschap in den 
diepsten grond niets ter verklaring aanvoeren kan.) 


1) Zie zijn meergenoemd werk Der Ursprung der israelitisch-jüdischen 
Eschatologie, passim. — 2) De profeten en de profetie onder Israël, Il, 
370. — 3) A. w. II, 368. De spatieering is van Kuenen zelf. — 
£) Tap. — 5) Der israelitische Prophetismus?, bldz. 175 v.: „Die Ge- 
schichte der gesamten Menschheit hat nichts hervorgebracht, was sich ‘auch 
nur entfernt mit dem israelitischen Prophetismus vergleichen liesse”... — 
6) In het Theologisches Litteraturblatt 1913, kol. 553: „Die eigentliche Jahwe- 
religion beruht nach meiner Auffassung sowohl in Bezug auf die Gottesverehrung 
‘wie auf die Heilserwartung auf einer religiösen Neuschöpfung, für die die ver- 
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Aan de uitspraken van zulke gezaghebbende mannen der wetenschap- 
pelijke wereld, die daarin onderscheidene stroomingen vertegenwoordigen, 
behoeft wel geen enkel woord meer te worden toegevoegd. Wij vol- 
staan met de materieele eenigheid der profetie op de meest nadrukkelijke 
wijze te constateeren. 

Maar bij deze materieele eenigheid komt nu nog, dat de profetie ook 
naar den vorm hare wedergade niet vindt. De kostelijke nardus wordt 
hier ook in een albasten flesch van geheel eenige makelij aangeboden. 
Wel wordt dit niet zoo grif toegegeven als het eerste, *) doch feitelijk 
wordt het toch eveneens erkend, als men zich vrij algemeen den ont- 
wikkelingsgang der Israëlietische profetie aldus voorstelt, dat zij zich 
van de oorspronkelijke vormen in verloop van tijd meer en meer heeft 
losgemaakt. Deze oorspronkelijke vormen zouden dan aan die der 
heidensche mantiek gelijk zijn geweest, en de corypheeën van Israel’s 
profetenstand moeten volgens deze beschouwing dus ook boven deze 
vormen zijn uitgegaan. ®) En indien het waar is, dat een boom recht 
heeft om beoordeeld te worden naar zijn edelste vruchten, dan kan 
ook door hen, die zich met onze beschouwing van de profetie niet in 
alles vereenigen kunnen, niet worden weersproken dat deze ook in den 
vorm een geheel eenig verschijnsel verdient te heeten. Dit is van niet 
geringe beteekenis voor de waardeering van de profetie. Juist omdat 
het zich zeer goed liet denken, dat de profetie, schoon een verschijnsel 
van eigen aard, zich in de bestaande vormen van heidensche mantiek 
of waarzeggerij zou hebben gehuld, moet het te meer opvallen dat dit 
niet is geschied. Wij zien daarin de aanwijzing dat we in de profetie 
te doen hebben met een verschijnsel van zoo buitengemeen karakter 
dat het zich met de oude vormen niet verdroeg, en om nieuwe vormen 
riep. De eenigheid der profetie wordt daardoor te scherper geaccen- 
tueerd. Dat zij niet alleen geheel eenig is in wezen, maar zich ook 
openbaart in een eigen vorm, doet voor ons het gansch bizondere van 
hare verschijning te meer uitkomen. 

Daar is evenwel nog eene treffende eigenaardigheid welke het geheel 


gleichende Religionswissenschaft im tiefsten Grunde nichts zur Erklärung bei- 
zubringen hat” De spatieering is van mij. — |) Zelfs König meent in 
betrekking tot de profetie te moeten toestemmen „dass die babylonische und 
die alttestamentliche Kultur sich zwar in äusserlich mechanischen Formen be- 
rühren”, Evangelische Kirchenzeitung 1908 kol. 9%. — 2) Vgl. b.v. Cornill, 
a. w. bldz. 14 v.; Giesebrecht, Die Berufsbegabung der Alttestament- 
lichen Propheten, bldz. 36 v. v.; Sellin, Der alftestamentlische Prophetismus, 
Erste Studie: Eine Skizze der Geschichte des alttestamentlichen Prophetismus, 
vooral Kapitel I en Il; Caspari, Die israelitischen Propheten, Kapitel [, 
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eenige van Israël's profetie in het licht stelt. We vinden, zooals we in 
het vorige hoofdstuk herinnerd hebben, bij alle volken der wereld de 
beoefening der mantiek; maar nergens zien wij, wat in Israël onze 
aandacht trekt, dat ware en valsche profeten tegenover elkander staan, 
dat twee groepen van personen tegenover elkander optreden die elk 
voor zich de pretentie voeren dat zij vertolkers van Gods woord zijn, 
en aan hunne tegenpartij met den meesten klem het recht daartoe be- 
twisten. Wel vindt men onder de mantici der volken menigmaal riva- 
liteit, een naijver, waarin men elkander den roem tracht af te winnen 
van het best en zekerst den wil der goden te kunnen vertolken. Of 
ook men treft orakelverkondigers van verschillende, strijdige, geestelijke 
machten aan, zooals de witte en zwarte Sjamanen der Siberiërs, organen 
van goede of booze geesten. *) Maar dat tweeërlei groep van personen 
zich als organen van één en denzelfden God aandient, en dan als ware 
en valsche boodschappers van Zijn woord tegenover elkaar komt te 
staan, dat is in de geestesgeschiedenis der menschheid zóó volstrekt 
eenig, dat het wel een van de meest merkwaardige verschijnselen mag 
genoemd worden. Nooit is het een waarzegger, Sjamaan of medicijn-man 
waar ook ter wereld in den zin gekomen om van een zijner stand- 
genooten te ontkennen, dat hij tolk eener hoogere macht zou zijn. Ook 
bij de Siberische Sjamanen ontstaat menigmaal een bittere strijd, maar 
dan gaat het alleen om de vraag wie den machtigsten geest bezit, en 
de overwonnene erkent de meerdere macht van den geest zijns tegen- 
standers, maar de overwinnaar denkt er niet aan de aanwezigheid van 
een geest in den verslagene te loochenen. ® Ook dit getuigt weder voor 
de eenigheid der Israëlietische profetie, dat zij in zich draagt de moge- 
lijkheid van eene splitsing in ware en valsche profeten. 

En waar wijst ons nu deze eenigheid der profetie heen? Hoe moet 
zij verklaard worden? Is het historisch of psychologisch begrijpelijk 
te maken, op welke wijze de profetie uit den moederschoot van het 
Israëlietische volk en waarom juist daar en niet elders geboren is? Of 
kan men, gelijk een Fransch schrijver, volstaan met de verwijzing naar 
de „vrije persoonlijkheid” als verklarende factor voor datgene wat bij 
alle evolutionistisch en godsdiensthistorisch onderzoek van het profetisme 
onverklaard bliĳft?® Een dergelijke verklaring kan slechts beschouwd 
worden als het stellen van een nieuw probleem. Hoe komt het dat 


1) Mikhailovskii, Shamanism in Siberia and European Russia, bldz. 
121 v.v. — 2) Aw. bldz. 130, 133v.v. — 3) Causse, Les prophêtes 
d' Israël, bldz. 321. 
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juist in Israël zulk een aantal buitengewone persoonlijkheden is opge- 
staan? Men kan niet wel anders dan met Prof. Kittel erkennen dat 
de profetie in Israël eene volledige verklaring niet toelaat. 1) Men moge 
over de profetie denken zoo men wil, maar waar men de eenigheid 
van dit merkwaardige verschijnsel moet erkennen, blijft het altoos 
onverklaard hoe het in Israël geworden is wat het is. Niemand weet 
er een antwoord op te geven waarom deze profetie zich wel in Israël, - 
maar niet bij eenig ander volk, hoe hoogstaand ook in cultuur, ont- 
wikkeld heeft. Doch de profeten zelve geven wel een antwoord op de 
vraag, vanwaar toch het geheel eenige verschijnsel, dat wij in hun 
optreden hebben leeren kennen, zijn oorsprong heeft. Zij spreken het 
zelf beslist en onomwonden uit dat hunne profetie te danken is aan 
Goddelijke openbaring. We hebben in hoofdstuk III onderzocht, wat 
ze daaronder verstonden, en gezien dat zij hunne profetie toeschrijven 
aan eene objectief-reëele inwerking van een hooger subject, God, waar- 
door in hun bewustzijn een inhoud wordt gebracht die daaruit zelf 
niet voorkomt. Indien nu een eerlijk wetenschappelijk onderzoek 
noopt tot de erkentenis van de volstrekte eenigheid der profetie, 
indien deze eenigheid zóó duidelijk is dat zij door onderzoekers van de 
meest onderscheiden richting en levensbeschouwing wordt erkend, en 
indien verder voor deze eenigheid geen verklaring te geven is, maar 
wij in de profetie altoos staan voor een onbegrepen rest, worden wij 
dan niet gedrongen om de juistheid van het zelfgetuigenis der profeten 
te aanvaarden, en hunne profetie te verklaren uit de objectief-reëele 
inwerking van den zichzelf openbarenden God? Gaarne zeggen wij het 
hier Kittel na: voor zoover de profetie Israëls een raadsel is en 
blijft is dat mede een bewijs daarvoor, dat in haar geen menschelijke 
machten en krachten zich vertoonen, maar dat hier Gods wonderlijk 
werkende hand op eene voor menschen verborgene wijze den mensch 
aanroerde, om hem Gods wil en weg te openbaren. Indien ooit in de 
heilige historie van vóór Christus’ geboorte de openbaring Gods op te 
merken valt, dan is het in den arbeid der profeten. °) 


1) Profetie und Weissagung bldz. 3: „Keiner Geschichtswissenschaft wird 
es gelingen, sie vollkommen und befriedigend zu erklären. Es wird immer ein 
Rest bleiben, den wir historisch und psychologisch nicht zu deuten vermö- 
gen.” — 2% T.a.p.: „Und so wird die Profetie Israels in gewissem Betracht 
allezeit ein Rätsel sein und bleiben — für den von Gott berührten forschenden 
Menschengeist mit ein Beweis dafür, dass in ihr nicht menschliche Mächte 
und Gewalten sich Ausdruck schaffen, sondern dass hier Gottes wunder- 
bar waltende Hand in einer Menschen verborgenen Weise den Men- 
schen anrührte, um ihm Gottes Willen und Weg zu offenbaren. Wenn 
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We stemmen het toe, een absoluut overtuigend bewijs voor de waar- 
heid van het profetisch zelfgetuigenis wordt ook hiermede niet geleverd. 
Kittel zegt zeer juist dat dit bewijs alleen een bewijs is voor den 
door God zelf aangeraakten menschengeest. ') Of de profeten metter- 
daad gesproken heben uit aandrang van eene objectief-reëele Godde- 
lijke openbaring is ten slotte — gelijk we ook reeds in hoofdstuk III 
nadrukkelijk uitspraken — eene zaak van geloof. Maar wij meenen 
toch dat het onwedersprekelijke feit van de eenigheid der profetie eene 
zeer sterke evidentie is ten gunste van de waarheid hunner verklaring; 
en dat diegenen die zoo betrekkelijk licht over het profetisch zelfgetui- 
genis heenloopen goed zullen doen met zich daarvan eens duidelijk 
rekenschap te geven. 

Bovendien, dat de aanvaarding van het profetisch zelfgetuigenis eene 
zaak is van geloof, mag ook niet als een argument dienen om de ge- 
grondheid dezer aanvaarding te bestrijden. Immers het geloof is wel 
geene intellectueele, maar eene religieuze waardeering; doch dat deze 
religieuze waardeering niet maar als waardeloos mag terzijde geschoven 
worden, stemt ook een vooraanstaand vrijzinnig theoloog toe, waar hij 
in een kleine discussie over het wonder onder meer schrijft: „En zou 
zulk eene religieuze waardeering niet anders zijn dan illusie? Slechts 
een verstokt intellectualist kan het beweren. Wie echter weet, dat niet 
het verstand onze eenige kenbron der waarheid is, maar dat ook ons 
dieper gevoel zulk een kenbron is, die weet ook dat een religieus 
waardeeringsoordeel voor ons grooter evidentie kan bezitten dan het 
meest objectief geconstateerde feit.” 

Welnu, wij meenen. daarom te mogen vaststellen dat door de samen- 
stemming van deze beide evidenties, de zeer sterke evidentie van de 
onverklaarbare eenigheid der profetie, en de niet minder sterke evidentie van 
het religieus waardeeringsoordeel des geloofs de juistheid van het profetisch 
zelfgetuigenis genoegzaam bewezen wordt, of voor hen, wier religieus 
waardeeringsoordeel van het onze verschilt, wijl zij het geloof in de 
objectieve realiteit der Goddelijke openbaring missen, althans de aan- 
vaarding van die juistheid voldoende wetenschappelijk gerechtvaardigd is. 


irgendwie in der heiligen Geschichte vorchristlicher Zeit Gottes Offenbarung 
zu spüren ist, so ist das der Fall in dem Wirken der Profeten.” — i) T.ap.: 
„für den von Gott berührten forschenden Menschengeist — 2 A. C. 
Schade van Westrum, in De Hervorming 1918, bldz. 75, 
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brooden der eerstelingen 205 
canon, profetische 10 
Chaldeeën 164, 178, 187 
Chiliasme 183 v. 
chozeh 11, 12 
— Onderscheid van ro’eh 13 


Christus 24, 174 v., 179 v.v, 182, 183, 
186, 191, 224 
concreetheid der profetie 118 
constante suggestie 84, 85 
contact van profeet en Goddelijk 


subject 40-42, 50 v.v, 53 v. 
— bewust 41 v. 
— rechtstreeksch 40 
contingentia 80 


continuïteit der openbaring 130, 132 


Daniël (boek) 13, 113, 153, 158 v., 


159 v.v, 176 
dansende derwisjen 7, 11, 46 
Deutero-Jesaja 153-158 
Diadochen-rijken 160, 161 


dialectus poetica 124, 125, 156 
dialogen van profeet en Goddelijk 

subject 30, 38 
dienst Gods 14, 15, 19, 20 
Profeten O. V. 











bldz. 

dienstmeisje (geval van een 
Lotharingsch) 87 
dichtkunst, Arabische 126 
— Babylonisch-Assyrische 125 
— Egyptische 125 
— Hebreeuwsche 124 v.v. 
— — Oopenbaringskarakter der 10 
dienaar des profeten 204 
divinatie-vermogen 75-02 
dood door suggestie 89 
draagwijdte der profetie 69, 197 v. 
dragomans 82 v., 85 
drang tot profeteeren 26, 93 
drijving des Geestes 42 
droom 54 
dubbel-ik 18 
dubbelzinnigheid der orakels 79, 238 
dzjinn 9 


eenheid van openbaring en 
profetisch bewustzijn 62 v. 
eenigheid der profetie 255-260 
eerste persoon, God sprekend in 
den 29 
Egypte 142, 164, 168, 174, 186, 220, 
243 v., 245, 251 v.v. 
eisch Gods 134 v. 
ekstase bij de profeten 42 v.v, 49 v., 
222 
— bizonder bij de oudste profeten 7, 
11, 43, 45-49 
empirische godsdienstpsychologie 43 


engel, uitleggende 30, 68 
engelen als openbarings- 
middelaars 40 v. 


ernst en waarheid der profetie 95, 118 
Eschatologie der profeten 139 v., 169, 
171,=2525v:v5, 256 


Ethischen 35 v.v, 53, 66 v. 
Evolutie-theorie 60, 133 
ezelinnen 12, 14, 190 
fakirs 48 
flexibilitas cerea 104 
formalisme 139, 219 
Geest des Heeren 28 


18 
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geest als bovenzinnelijke stof 59-62 
Geest Gods bron der prof. 


openbaring 55-62 
— formeel-bekwamend 58 
— zwijgen der profeten overden 55 v. 
geest (niet van God) 58 
geheimzinnige, suggestie van het 85 
gehuwde staaat der profeten. 205 
gelijkenis 120 
geluiden, door de profeten 

gehoord 44 
—, door de profeten uitgestooten 48 
Gereformeerde theologen 70 
geringschatting der profeten 46 v. 
gevoelsgewaarwordingen 44 
gezicht (— openbaring) 13, 44 
Goddelijkheid der profetie 259 v. 
Godheid van den Messias 180 
Godsbegrip der profeten 137 v. 


godsdienstpsychologie 
zie empirische godsdienst- 


psychologie 
godsvrucht der profeten 72 
gordel (linnen) 9% v. 
gradueel verschil onder de profeten 213 
groot-grondbezit 141 
haardracht der profeten 211 
hallucinaties 52, 84, 222, 223 
hand des Heeren 6 28, 48 
haren mantel 208 
hart, profetie uit eigen 30 v., 38, 214, 
215, 224 
Hathor 123 
Hebreeuwsch 5, 27, 70, 159, 201, 216 
— schrift 123 
heidenen, profetie tot de 194 v.v. 
heilig, de profeet 14 
heiligen der hoogste plaatsen 162 
Helleniseering der Joden 162 
Hellenistisch Jodendom 42 


herstellingsvisioen van Ezechiël 173 
historische gezichtskring der 


profeten 145, 146 v.v, 148 v.v, 
170, 171, 185, 186 

hithnabbe’ — razen 9 

Homerische gedichten 248 








bldz. 
honoe-neter 243 
huwelijk van Hosea 97-102, 205 
hyperaesthesie 84, 87 v. 
hypocrieten 224 
illusies 84, 85 
Immanuël 121, 168, 169 
imperatieven 19 
impuls 53 


incidenteel karakter der 
profetische openbaring 24, 30, 41 v. 


ingeving 40, 41 v., 50 v.v, 64 v.v. 
inhoud der profetie 129-143 
inspraak 51, 66 
— tweeledig 53 
Islam 250 


Israël 15, 17, 21, 45, 56, 69 v., 74, 
90, 98, 111, 112, 114, 130, 
132 v., 135, 137, 138, 143, 
181, 182, 183, 190, 193, 194, 
196, 203, 218, 230, 231, 


234, 236 
Jhvh-teekenen 208, 209 v.v. 
Joodsche opvattingen 
aangaande de profetie 40, 223 


Kanaänietische oorsprong 


der profetie 8, 45 v. 
kapitalisme 141 
katalepsie 104 
— bij Ezechiël 104-106 
katatonie 105 
kenteekenen der profetie 224-235 


kerk, opvatting der Chr. kerk 


aangaande de profetie 42 v. 
kernspreuken 48, 107, 118 
kinderen der profeten 205 
knapen-orakel 86 v. 


knecht Gods, zie knecht des Heeren 
knecht des Heeren 


(profeten-naam) 15 v., 19, 20, 26 


— (van anderen) 15 
— (van Israël) 15 
— (van den Messias) 15, 59, 154 
kolonies van profeten 203, 206 


koningschap en profetie 142 
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Pad 


bidz. 

koor van profeten 129 
krankheidsverschijnselen 

bij de profeten e 44 


lengte der profeten-redenen nk) 
leven, de prof. roeping voor het 200 
levendigheid der prof. rede 118 v. 
levensgedrag van ware en 

valsche profeten 226 v. 
levensonderhoud der profeten 205, 206 
liefde der profeten voor hun 


volk 68/73 tv: 
lijden en sterven van den 
Messias 169, 180, 253 


litteraire inkleeding 40, 44 


loondienaars 193, 206, 217 
loopen, Elia loopt voor 
Achabs wagen 48 
Lutherschen 70 
Lydische rijk 153 
lykanthropie 165 
maagd, de Messias geboren uiteen 180 
madzjnoen 9 
magie : 62, 83, 84, 114, 226, 
227, 243, 247, 248 
Ma-kololo 76 
man Gods (profeten-naam) 14 v., 19, 
20, 110 
man Gods Gen. qual. ? 14 
man Gods (van anderen dan 
profeten) 14 
mantiek 79, 83, 84, 85, 86, 88, 114, 


115, 190, 191, 235 v.v. 


— geen bedrog 79, 88 
— kunstmatige 236, 241, 247, 248, 249 
— natuurlijke 236, 249 


— bij de natuurvolken 23 TMVEN: 
— bij de Siberische stammen 76, 79, 80, 

82 v., 88, 237 v. 
— bij de vóór-Islamietische 


Arabieren 237 

— in Zuid-Afrika 76 
— in Amerika 238 
— bij de Germanen 239 v. 
— in Skandinavië 239 
240 v.v. 


— in Babel en Assur 





bldz. 
— in Egypte 86, 243 v. 
— bij Kanaänieten en 
Phoeniciërs 245 v.v. 
— in Indië 247 
— bij de Perzen 247 v. 
— bij de Chineezen 248 
— bij de Japanneezen 248 
— bij de Grieken 248 v. 
— bij de Romeinen 249 
Man van Smarten 253 


Masoretische tekst, kritiek 


van den 9, 47, 50, 51, 106, 204 v. 
mechanische inspiratie 64 
Meden 148, 150 


menschelijke factor in 
de profetie 63 v.v, 67 v.v. 75, 90 v.v. 


— door God bereid 74 
— verhouding tot den Goddel. 

factor 64 v.v. 
menschenzoon _ 162, 184, 202 
mesappeh 16 
Messias 15, 24, 121, 139, 140, 162, 


169, 179 v.v, 182, 252 
Messiaansche voorzeggingen 139, 169, 
171, 186, 253 


metrum der Hebr. poëzie 125 v.v. 
— gemengd of zuiver 126 
— bij de profeten 127 v. 
middelen der‘ Godsopenbaring 39-54 
midrasj 8 46 
Modernen SEV 
mond Gods 6, 23 
Montanisme 42, 250. 
muziek 7105238 


naam als aanduiding van het wezen 5 

nabi’ 5-11, 16, 93, 117, 191, 192, 
193, 207, 215 v.v. 

nachtgezichten van Zacharia 30,54, 67 


namen der profeten 5-19, 21 
Nebo 195 
nederigheid van den Messias 180 
nedervallen ter aarde 44 
nederzettingen der profeten 203 
nerveuze voorgevoelens 81 
neurologie \ 104 
nieuwe hemel en aarde 184 
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bldz. 

nieuwe maan 190 

Noordpool-expeditie 76, 82 
objectiviteit der Godsopen- 

baring aan de profeten 28, 31, 

B) Aeg ao, op 

Occultisme zi 

omen-tafeltjes 242 

omkoopbaarheid 141 


onbewuste, het — bij de profeten 42 
onderdrukking van het 


zelfbewustzijn 42 v., 44 
onderscheiding van eigen en 

Goddelijk subject 41 
onderwerpen der profetische 

rede 136 v.v. 
ongewone psychische 

verschijnselen 42-50 


onheil en heil in de Egyptische 
litteratuur 244, 252, 254 
ontrouw 2ON21SRVEN2 22 
onvervulde voorzeggingen 32, 34, O1, 
176 v., 184-186 
onweerstaanbaarheid der 


profetische aandrift 26, 93 
onzinnig 7, 8, 46, 47 
Oostersch bewustzijn 69, 103 
openbaring, begrip 27, 129 


— woord Dv: 
— Gods aan de profeten. 13, 14, 19, 
20 v, 23, 24 v., 27-38,39, 40, 
41 v., 50 v.v, 54, 129 
— Gods, hoe opgevat door 
de hoorders 31 v. 
— — door de profeten zelf 28-31 
—, Opvatting der 
Ethischen 35-38, 53, 66 v. 
—, Opvatting der Modernen 32-34 
— middellijke en onmiddellijke 36 
— Gods aan de profeten als 
feit niet bewijsbaar doch 
zaak van geloof 33 v. 
— aan de profeten niet voor 
henzelve maar voor 


anderen 22825 RVE 
optocht van profeten 46 
orakel van Delphi 6, 249 








LJ 


bidz. 
orakels, Grieksche 79, 249 
— in Babel 241 
— van Amon te Thebe 243 


62-74, vooral 
64 v.v. 


organische inspiratie 


— grondslag in het bewustzijn 69-72 


— grondslag in den wil 72-74 
— grondslag in een profetisch 
vermogen 75-92, vooral 90 v.v. 
Ormoezd 247 
oudsten, de 70 10, 61 
overeenstemming met reeds 


gegeven openbaring 230 v.v. 
overgangen, snelle 122 
papyrus-Golenischeff 245 
parabel 120, 195 
parallelismus membrorum 124v., 128 
Parthen 162 
particularisme 195 
particuliere profetieën 189 v.v. 


passief element inde profetie 19, 20, 
21, 22, 24 v., 26, 28, 214 


Pentateuch 130 v.v. 

perfectum propheticum 122 vaal 
152, 157ev: 

personificatie 119 


persoonlijkheid des profeten 64, 72 


Perzen 143, 146, 153, 165, 166 
Pharao 25, 123 
plaats der openbaring 29, 41 
pleitredenen 30, 68 
poëtisch karakter der profetie 123-129 
politiek der profeten 142 v. 


primaire en secundaire profeten ‘212 v. 
productief element, zie actief 

element in de profetie 
profeet van het Delphisch 

orakel „6, 249 
profeet, de Messias 24 
profeet (naam) 5-11, 19, 20 
— overbrenger van Gods 

Woord 11, 16,-20,-21 
profeteeren van velen tegelijkertijd 10 
profeteeren — razen zie razen 
profeteeren — zingen zie zingen 
profetenscholen 70 v.v. 
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Fud 


bldz. 
profetenstand 24, 199, 201-219 
profeten-zonen 70 v., 201 v., 217 
profetie, definitie van 21 
profetisch vermogen 75-92 
psychische normaliteit der 
profeten 43, 103, 105 
psychiatrie 104 
psychische dwang 84 
psychologie TT 
psychologie der profetie 39 
Pythia 6, 88, 249 
qinah-vers 127 
raadplegen der profeten 31 
Rabbijnen 40, 223 
Rationalisme 114 
razen 7, 9, 245, 246 


razernij (goddelijke) zie waanzin 
receptief element, zie passief 
element in de profetie 


redenaars, de profeten 94, 117 v. 
teformatoren, de profeten 1328V5 
reformatie van Josia 219 
refrein 128 


religieus-zedelijke inhoud der 


profetie 36, 137-140 
responsio 128 
Richteren-tijd 132 
ro’eh 11, 12 
— gebruik van 12 
— zie ook chozeh 
roeping der profeten 199 v., 223 
roepingsvisioen 22, 200 
Romeinsche rijk 160 
Sabbath 190 
schilderingen in de prof. rede 118 v. 
schouwer 11 
schrijven der profeten 107 v.v. 117 
schuldslavernij 141, 206 
Seleuciden-rijk 161 
senoga 76 


Sjamanisme 76, 79, 80, 82 v., 85, 88, 
237 v., 239, 247, 248, 258 

Sjamasj 242 

sjomer 16 





bldz. 
smaakgewaarwordingen 44 
sociale prediking der profeten 140-142 
sopheh 16 
speciale praedicties 166-169 
speelman 10, 48, 238 v. 
Spiritisme 79 


spreken Gods tot den profeet, 23, 28, 
29, 30, 50 v.v, 56 
— niet langs zintuigelijken 


weg 50-52, 57 
— van den profeet 19,20, 25 v, 93 v. 
spreker 6, 93 
Spruite, de 121 
Statenvertaling 5, 28, 99, 209, 216 
stemmen 44 
stigmatisaties 89 
stijl, onderscheid in 63 v. 
stom zijn (van Ezechiël) 103, 107 
strofen 128 v. 
subject, Goddelijk 28, 30, 31 
— profetisch 30, 31 
suggestibiliteit 84 
suggestie 83-89 
— physiologische veranderingen 

ten gevolge van 88 v. 
suggestieve middelen 88 
Sunamietische, de 61, 112, 207 


symboliek der vreemde volken 173 v., 
181 v. 
symbolische handelingen 10, 95-107, 110 
— geen ziekte-symptomen 103, 104 v.v. 
— Opvallend karakter der 102 v. 


— realiteit der 95 v.v. 
symbolische namen 48, 120 v., 205 
symbolische vervulling 

der voorzeggingen 183 
Syrië 112, 142, 148, 164 
Syrisch-Efraïmietische oorlog 168, 220 
Talmudisch Jodendom 42 
Taoisme 248 
Targoems 70 
tegenstand van het volk 31 
tegenstrijdigheden in wet 

en profetie 232 v. 
telepathie 51, 79 
tempel 149, 151, 156, 157, 219 
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bldz. 
terugkeer uit Babel 108, 146, 147, 178, 179 
Theophanie 223 
therapie der suggestie 89 
Thorah 23, 190, 228 
tijdstip der openbaring 29, 30, 40 
toetssteen der profetie 230 v.v. 
tolk 6 
tonsuur 211 
tooverij, zie magie 
tooverstoel 239 
transscriptie van vreemde woorden 5 
Trembleurs des Cévennes 250 
Trito-Jesaja ê 157 
uiterlijke kenteekenen 
der profeten 208-211 
uittrekken der kleederen 9 
vader 47, 70, 71 


valsche profeten 6, 10, 13, 25, 30 v., 
32, 35, 42, 43, 92, 214-219, 
223 v., 224 v., 258 


— — Ekstatisch ? 48 v. 
— profetie, moderne voor- 
stelling 215 v.v. 
vaticinia ex eventu 148, 185 
Veda’s 247 
verbond Gods met Israël 138 v. 
verbond, nieuw 173, 181 
verborgenheid Gods " 133 v. 
vergelijkende godsdienst- 
wetenschap 114, 115 v., 236, 256 
verkondigen, taak der 
profeten 20, 23, 93-109 


verlichting door Gods Geest 233 v. 
vervulling der voorzeggingen 175-188 
— als legitimatie-bewijs 2218 v.v. 
— en het feit der prof. 
Godsopenbaring 34 
— geen dwingend bewijs van de 
Goddelijkheid der H. Schrift 176 
niet-vervulling door de profeten 
zelf toegegeven ? 186 v.v. 
verwerping van den Messias 180 
visioenen 41, 44, 54, 56, 67 v., 121 v. 
volk, de profeten richten 


zich tot het 189, 193 v. 











bidz. 
völr 239 
voorhanden inhoud van het 

profetisch bewustzijn m63 
voorwaardelijkheid der 

voorzeggingen 134 v., 169 v.v. 


voorzeggingen der profeten 36,91, 111, 
112, 113, 134, 144-175 


— beteekenis der 144 
— echtheid der 146 v.v., 148-166, 185 
— exegese der 34, 171-175 
— grenzen der 145-166 
— nog niet vervulde 184 
— geestelijk-soteriologisch 

element in de 172 


— symbolischetrekkeninde 172 v.v, 
175, 181, 185, 186 

— bij anderen dan de 

O0. T. profeten 76, -227 
— beoordeeling 11-90 
vorm der profetische prediking 117-129 
vragen der profeten (— God vragen) 93 
vrederijk 184 


waanzin (goddelijke) der 
waarzeggers 42, 43, 249 

— van Nebukadnezar 165 v. 

waarzeggerij, zie mantiek 

wachten der profeten op Gods 


openbaring 18 v. 
wachten der prof. op de teekenen 

des ‘tijds 18 
wachter (profeten-naam) 16-19, 20, 26 
Wederdoopers 250 
weelde 141 


wegvoering naar Babel 22, 96, 148 v., 
149 v., 169, 179 
wereldkatastrofe 252 
wereldmacht 143 
wereldmonarchieën, opeen- 
volging der 159 v. 
wet van Mozes 23, 130 v.v, 141, 162, 
205, 232 v. 
wetenschap, boven- 


menschelijke 13," 14,50 75 
Winckler’s opvatting van 
nabi’ 11,32075 02 


woeker 141 
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wonder in het O. T. 110, 111 
wonderen der profeten 15,59, 110-116 


— beteekenis der 116 
— als legimatiebewijzen 116, 225 v. 
— uit magie verklaard 114 v. 
— realiteit der 113 v.v. 
— zwijgen der prof. boeken 

over de 112 v. 
woord 93 v. 
woord- en schriftprofeten 94, 108 


woord des Heeren bij de profeten 16, 
19, 20, 21 v., 23, 28, 37, 50, 95, 190 


woordspelingen 121 
wratten 89 
wijze der Godsopenbaring 39-54 
Yamabo 248 
zalving 200 


zeggen: zoo zegtde Heere 23, 29, 37 


zelfbewustheid der profeten 219-224 
zelfciteering 151 
zelfgetuigenis der profeten 28-31, 259 
— juistheid daarvan 259 v. 


— Opvatting der Ethischen 35-38 





bldz. 

— Opvatting der Modernen 32-34 

zelfmisleiding 224 
zien — in zich opnemen der 

openbaring ze ker Ze 


ziener (profeten-naam) 11-13, 20, 21, 
44, 191, 192 

— beteekenis van den naam 12 v.21 

— gebruik van den naam 12, 192 v. 


— Een profeet 11 v., 191 v. 
zin der profetie door de 

profeten verstaan 68 v. 
zingen 9 v. 


zinneloos, zie onzinnig 
zintuigelijkheid der profetische 
openbaring 50-52, 57, 222 
zonden der profeten 73 
— des volks 134 v. 
zonen der profen, zie 
profeten-zonen 


zoon van 70, 71, 201 
Zuid-Afrika 76 
zweefgewaarwording 59 
zwerven 46 
Zwickauer profeten 250 
zwijgen der profeten 20213 m222 
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A. PERSOONLIJK EN GEOGRAFISCH. 


bldz. 


Aäron 6, 49 v. 
Abimelech 25 
Abraham 11, 130 
Achab 48, 140, 142, 167, 
202, 203, 205, 209 
Achab ben Kolajah 214 
Achaz 112, 114, 220 
Adad-nirari IV 195 
Adam 5 
Ahazia 15, 112, 167, 178, 208 
Ahia 15, 95, 178, 190 
Alexander de Groote 160, 161, 166 
Amazia 167, 192, 216, 217 


Amos 26, 56, 72, 91, 108, 146, 156, 
167, 192, 200, 206, 213, 


215 v.v. 
Antiochus Epiphanes 158, 161, 162, 

163, 176 
Anathoth 96, 97 
Assurbanipal 168 
Aurinia (Alruna) 239 
Bastian 79 
Belsazar 163, 164 v. 
Berosus 164 
Beth-El 203, 216, 217, 227 
Bethlehem _ 169, 180 
Bileam OT 
Byblos 245, 247 
Cambyses 165, 166 





bldz. 
Cassander 161 
Cazotte 76, 80 
Chammoerapi 242 
Claudius Civilis 240 
Cyrus 143, 146, 148, 153, 157 


158, 163, 165, 169 


Damascus 174, 196, 208 
Daniël 54, 159, 170 
Darius Hystaspes 166 
Darius de Meder 163, 165, 166 
David 9, 15, 41, 56, 142 
David Joris 250 
Debora 202, 205, 240 
Demetrius Soter 161 
Diblaim 100, 102 
Efraïm 168, 179 
Edom 174 
Eli 167 


Elia 14, 15, 48, 61, 62, 70, 71, 109, 
110, 111, 112, 116, 140, 142, 
178, 190, 200, 202, 203, 204, 
205, 208, 211 

Elisa 10, 14, 48, 61, 62, 70, 71, 109, 
111, 112, 178, 196, 200, 202, 
203, 204, 205, 206, 207, 208, 
238 v. 

Esar-Haddon 168 

Eufraat 96, 97 

Ezau 204 
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d bldz. 


Ezechiël 22, 28, 41, 56, 58, 60, 68, 72, 
103 v.v, 107, 120, 151, 154, 
155, 167, 173, 177, 186 v.v, 
200, 201, 206, 223 


Ezra 157 
Gad 142, 205 
Gehazi 61, 204, 206 
Gibeon 25 
Gilgal 203, 206 
Golenischeff 245 
Gomer 98 v.v, 102 
Habakuk 56 
Haggaï 16, 130, 155 
Hanan 14 
Hanani 13 
Hananja 24, 30, 41, 49, 92 111, 167, 
178, 225, 229, 230, 232 
Hazaël 196 
Heliodorus 161 
Herodotus 165 
Hieronymus 63, 201 


Hizkia 22, 116, 149, 167, 170, 220, 234 
Hosea 56, 72, 97 v.v, 121, 146, 156, 


171, 205 
Hulda 205, 240, 241 
Iran 247 
Isaï 3 171 
Isboseth 14 
Izaäk 130 
Izebel 167, 202, 246, 247 
Jakob 130, 204 
Jan Matthijsz 250 
Jan van Leiden 250 
Jeanne d’ Arc 250 
Jehu 4 47, 204 
Jeremia 6, 22, 23, 24, 26, 30, 41, 47, 


56, 68, 72, 73,74, 95, 96 v., 
107, 111, 112, 130, 142, 143, 
146, 147, 149, 150 v., 155, 
162, 167, 168, 170, 173, 178, 
179, 181, 190, 196, 200, 205, 
206, 208, 212, 214, 220, 221, 
225, 229, 230, 232, 234 v. 





bldz. 
Jericho 203 
Jerobeam I 95, 112, 167, 169, 178, 190 
Jerobeam II 195 


Jeruzalem 97, 103, 121, 149, 156, 157, 
158, 164, 167, 173, 178, 181, 
182, 196, 219, 220, 221, 232 
Jesaja 15, 22, Al, 57, 59, 60, 72, 73, 
103, 112, 113, 114, 116, 121, 
146, 148, 149, 151, 152, 
153 vv., 167, 168, 169, 170, 
179, 192, 200, 205, 206, 208, 


219 v., 223 

Jigdalja 14 
Jizreël 48 
Joas 61 
Job 15, 170 
Joël 57, 60, 119: 
Johannes de Dooper 208, 221 
Jojakim 142, 163, 164, 167, 234 
Jojachin 167 
Jona 15, 26, 68, 136, 195 
Joram (van Juda) 109 
Jordaan 206 
Josafat 109 
Josephus 67 
Josia 169, 219 
Jozua 15 
Jozua (hoogepriester) 71 
Kalchas 248 
Kanaän 157, 190 
Karchemisj 164 
Karmel 48, 116, 211 
Kis 12 
Kores, zie Cyrus 

Laban 25 
Libanon 245 
Lo-Ammi 100 
Lord Nelson 86 
Lo-Ruchama 100 
Lot 204 
Louise van Pruisen 76, 80 
Lysimachus 161 
Maimonides 40 
Maleachi 16 
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bldz. 
Megiddo 164 
Micha 72, 149, 150, 170, 179, 192, 234 
Micha, zoon van Jimla 23,56, 206, 219 


Mirjam 49 v., 54, 202 
Mohammed 251 
Mozes 6, 14, 15, 49 v., 61, 111, 123, 
130, 131, 170, 202, 205, 242 
Naäman 206 
Nabonidus 163, 165 
Nabopolassar 164 
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